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Бенаресь. 
11 января 1910 г. 


Дорогіе друзья! 


Сегодня открывается для міра новый цикль жизни, откры- 
вается тъмъ страннымъ планетнымъ сочетаніемъ, на которое ука- 
зываеть въ настоящемъ номер ТһеоѕорһіѕРа нашъ сочленъ Ј. 
биісіНе. Такія ръдкія сочетанія всегда предвъщаютъ великія со- 
бытія; но каковы бы ни были волненія, черезъ которыя придется 
пройти міру, ясно уже былъ услышанъ призывъ: воспряньте, ибо 
близится день вашего спасен!я“! Вполнъ возможно, что вступле- 
не человвчества въ новую эру будетъ сопровождаться нФкото- 
рыми потрясеніями, но когда цъль видна, волненій не должно 
быть. Древне-еврейскій пЪвець сказалъ: „Господь пребываетъ 
надъ потопами“. Воды могутъ съ яростью нахлынуть, и высоко 
поднимется ихъ пЪна, но корабль Ману, ковчегъ спасен!я, безо- 
пасно достигнетъ намъченной пристани. 

Теософическій съЪздъ !) быль очень выдающимся; присут- 
ствовало не менъе 600 делегатовь, вписавшихь свои имена въ 
списки секціи, и кромЪ того, необыкновенно большое число прі- 
Фзжихһь членовь подчеркнуло международный характеръ Общества. 

Ихъ голоса, вм%ст% съ отчетами, присланными изъ всФхь 
частей свЪта, радостно свидЪтельствовали, что „все хорошо“. За- 
мЪчателенъ этотъ съ$здъ былъ не только по количеству съЪхав- 
шихся, —въ прошломъ году онъ былъ такимъ же многочисленнымъ— 
но было чувство радости и мира, полной гармоніи, ощущеніе 
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освняюшаго „Присутствія“, которое воспринималось, какъ благо- 
словленіе. 

Лекщи, читанныя Бабу Багаванъ-Дасъ, оказались очень р$д- 
кимъ сочетаніемъ глубокой учености съ прекраснымъ изложе- 
ніемъ. Вс читатели ихъ получатъ большое удовлетвореніе, видя, 
какъ мудрость законодателя нашей пятой расы можетъ быть 
примЪнена къ тъмъ проблемамъ, которыя мучатъ насъ въ насто- 
ящее время. Въроятно вполнъ эти проблемы будуть разрфшены 
лишь седьмой подрасой нашей пятой расы, въ мометь ея рас- 
цвЪта. Мои двЪ лекши были прочитаны при открытіи и закрыт 
сьБзда; публичное собраніе было очень многочисленно. Говорили 
на англійскомь языкЪ, на бенгали и инди 1). Это нововведеніе 

2) Нарӛчія Инди. 
доставило большое удовольствіе присутствовавшимь дамамь- 
индускамъ, которыя, такимъ образомъ, были въ состояніи прини- 
мать участіе въ собраніи. Съъздъ индусской секщи снова избраль 
тоть же совЪтъ, а совЪтъ назначиль снова тфхъ же своихъ пред- 
ставителей. Истекшій годь былъ очень удаченъ для секщи, какъ 
въ фикансовомъ отношенін, такъ и по росту числа членовъ. 

Посл създа впервые было назначено особое засЪданіе по 
вопросамъ воспитан!я; работы этого собранія будутъ напечатаны. 

Въ настоящее время въ нашемъ обществ очень много за- 
нимаются вопросами о расахъ и подрасахъ. Довольно ясно, что 
четвертая и пятая изъ большихъ и малыхъ цикловь рась отм%- 
чаются страстностью и интеллектуальностью, но не такъ легко 
найти аналоги первой, второй и третьей подрасъ въ связи со 
стадіями раскрыт!я индивидуальнаго сознанія (парныя аналоги). 
Можетъ быть легче всего будеть понять эти аналогіи, если мы 
представимъ себ% подрасы въ вид кривой, на подобіе шаровъ 
А и б нашей ЦФпи. Тогда у насъ получится по каждую сторону 
четвертой подрасы по три. 

Первая подраса можеть быть разсматриваема, какъ архи- 
типичная, содержащая въ себЪ зародышъ всего, что должно раз- 
виться на протяженіи всей коренной расы; эти зародыши выльются 
въ совершенные типы, то есть получать свое полное осуществле- 
ніе въ седьмой подрасф. Задача второй подрасы развить форму, 
то есть могучую и сенситивную нервную систему, черезъ которую 
могутъ проявиться способности воспріятія. Параллель ей, въ бо- 
ле совершенной и прекрасной форм%, составитъ 6-ая подраса, 
главное свойство которой составитъ разумъ высшаго порядка. 
Третья подраса, главнымъ образомъ должна была втянуть и 
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укрЪпить Прану, оживотворяя нервную систему; аналогичная ей 
пятая подраса должна использовать въ высшей степени про- 
никнутый жизненнымъ началомъ нервный аппаратъ для блестя- 
щаго проявленія конкретнаго разума. (Сходство между типомъ 
парса и тевтонскимъ бросается въ глаза, а умъ ихъ работаетъ 
по совершенно тожественнымъ линіямъ). Четвертая подраса, въ 
своемъ низшемъ типЪ проявляетъ природу желаній (страстное 
начало), а въ высшемъ— способности поэтическія, художественныя 
и эмощональныя. Съ одной стороны она сильно связана съ третьей 
подрасой, а съ другой—съ пятой. 

Этоть вопрось требуеть вдумчивой разработки, ибо законы 
соотвЪтствія и повторенія являются ключами къ изученію лаби- 
ринта природы. Я предлагаю его членамъ, какъ полезный пред- 
меть для размышленя и обсуждения. 


Ваша вфрная слуга 
Анни Безантъ. 


Президенть Теософическаго Общества. 


Изь Табпичекъ Беа-Улла *). 


О дЪти мои, пившіе отъ чистаго вина ДЪйствительности, соеди- 
няйтесь со всЪми народами земли, съ людьми всьхь религій въ согла- 
сіи и гармоніи и въ духЪ совершенной радости и благоуханія! 

Языкъ любви привлекаетъ сердца: онь--мечь Духа; онъ создаетъ 
истинную связь между мыслью и ея выражешемъ; рфчи любви—какъ 
бы небеса для восходящаго Солнца Мудрости и Знанія. 


%) Пророка и Учителя бабитовъ, отца знаменитаго Абасъ-Эфенди. 


Древняя Мудрость на протяженіи вфковъ. 


Д-ра Теофиля Паскаль. 


(Продоләкеніе). 


Наставники доисторическихь расъ, 


Кто же были Великіе Учители доисторическихь расъ? 

Съ самаго возникновенія человӛчества, на земл% появлялись 
Великія Сушества, которыя, по сравненію сь нами, божественны. 
Эти Существа развивались на исчезнувшихъ планетахъ, они со- 
брали тамъ тотъ опыть, который намъ приходится собирать на 
нашей планетЪ; это Мудрецы, Старшие братья, ранфе насъ про- 
шедшіес тотъ путь, какой проходимъ мы; они знаютъ всЬ его 
опасности и могутъ намъ помочь въ преодолӛнін всЪхъ его пре- 
пятствій. Они составляють іерархію, тЪсно связанную между со- 
бою любовью къ человЪчеству, къ своимъ младшимъ, неопыт- 
нымъ братьямъ, только начинающимъ свой тернистый путь, и ихъ 
цБль--помочь имъ своею опытностью. Эти мудрецы и составля- 
ютъ то, что носитъ названіе „Великаго Братства“; во всЪ времена 
они существовали и они останутся съ нами, пока наше челов%- 
чество не кончитъ своей эволюціи. 

Они мняли свое пребываніе сообразно эпохамъ: прежде они 
жили на Гиперборейскомъ материк, называвшимся материкомъ 
„Божественныхъ Царей“, позднве они пребывали въ Атлантид%. 
Посл первой катастрофы,--перваго потопа, какъ называетъ ее 
Библія, они жили въ ЕгиптЪ; нынф же Великое Братство пребы- 
ваетъ въ центральной Азии. 

Это Братство имфетъ связь со всБмъ міромъ не только по- 
средствомь своихь членовъ, которые живутъ въ средъ разныхъ 
цивилизованныхъ народовъ, но и черезь послБдователей этихь 
членовь и учениковь этихъ послЪдователей, разсъянныхъ по не- 
многу повсюду. 
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Братство это составляеть какъ бы большое дерево, вЪтви и 
сучья котораго покрываютъ всю землю. Оно единое, но съ точки 
зрЪнія дЪятельности его можно раздфлить: одна часть его чле- 
новь составляеть то, что символически называется „Древомъ 
Жизни“, другая часть образуетъ „Древо Познан!я“. „Древо Жизни“ 
вЬдаеть физическимь развитіемъ расъ. Существа, относящіяся 
къ этому отдБлу Великаго Братства, даютъ направлен!е физиче- 
ской эволюціи нашего т5ла. Каждая раса, съ физической точки 
зрЪнія, должна обладать характерными чертами, присущими тому 
качеству, какое эта раса должна развить. 

Такъ третья раса, по существу психическая, должна была 
развить эмоціональную, чувствующую сторону; четвертая—разви- 
вала низшую сторону интеллекта; пятая, наша раса, докончила 
развитіе низшаго разума, присоединивъ къ этому широкое раз- 
витіе высшаго разума —того, который синтезируетъ, приводитъ 
къ единству. 

Каждой изъ этихъ сторонъ сознанія соотвЪтствуютъ особен- 
ности строенія мозга. Эти особенности развиваются подъ вліяні- 
емь Ману, которые вс принадлежатъ къ отдЪлу „Древа Жизни“, 
Великаго Братства; въ сльдуюшей лекціи я буду говорить объ 
одномъ изъ нихь боле подробно. 

Тотъ отдЪлъ, который именуется „Древомъ Познанія“, упра- 
вляеть развитіемъ сгмихъ сторонъ сознан!я и просвъшеніемъ че- 
ловӛчества. Орудіе уже создано, слБдуеть лишь пустить его 
въ ходь. Есть нӛсколько способовъ для облегченія эволюціи, и 
Великимъ Учителямъ поручено примЪнять эти способы. 

Полагаютъ обыкновенно, что для каждой подрасы существу- 
етъ свой учитель. Каждая коренная раса длится на семь под- 
расъ и каждая подраса должна развить то или другое качество, 
слЪдуя извЪфстному порядку, повторяющемуся послфдовательно 
въ каждой коренной рас%. 

Такъ какь наши души посредствомъ перевоплошенія прохо- 
дятъ послфдовательно черезъ вс подрасы, то мы постепенно 
узнаемъ все то, что намъ подлежитъ познать. 

Во всЪхъ преданіяхъ мы находимъ этихъ Великихъ Учителей, 
числомъ семь для каждой коренной расы; ихъ называютъ: царями, 
богами, полубогами, владыками мудрости, владыками состраданія, 
божественными героями, правителями, а также змЪями, такъ какъ 
змЪя есть символь посвящен!я. „Будьте мудры, какъ зми“, ска- 
залъ Іисусъ. Это переводятъ въ смыслЪ ,благоразумія“, но это 
ошибочно. Великіе Учителя направляютъ развитіе расъ; они от- 
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крыли огонь, установили различные языки, научили нашихъ да- 
лекихъ предковъ искусству строить и земледӛлію; они дали имъ 
рожь, растеніе, не растущее въ дикомъ вид, пом5сью котораго 
является ячмень и пшеница. Наконецъ, они научили людей на- 
укамъ и искусствамъ, о чемъ будемъ говорить далФе. 

Эти Великіе Руководители человъчества даютъ основную ноту, 
а затьмь предоставляютъ своимъ ученикамъ примфнять ее къ 
частностямъ; отъ времени до времени они снова появляются и, 
для пробужденія человЪчества, заставляютъ звучать все ту же 
основную ноту. Вотъ почему одно и то же имя составляетъ какъ 
бы ц5лую династію. Египтологи признають пять Гермесовъ; су- 
шествуеть семь Ману и цлый рядь Еноховъ; Зароастровъ, гово- 
рятъ, было четырнадцать; во всякомъ случа тотъ, о которомъ 
говоритъ Аристотель, былъ седьмымъ; Апполонъ, по преданіямъ, 
появлялся десять разы: четыре раза, какъ Божество и шесть разь 
какъ божественный Царь; Цицеронъ говоритъ, что было пять 
Бахусовь,--Бахусь былъ символъ Божества, и его имя давалось 
Великимъ Учителямъ, олицетворяющимъ тоже божественное на- 
чало. ВсЪ названные руководители человЪчества научили людей 
различнымъ наукамъ и искусствамъ, въ томъ числЪ и искусству 
письма, и они же были посвящающими въ Мистерии. 

Можеть быть вы желаете доказательствь, которыя бы под- 
твердили существован!е Великихъ Учителей. 

Если взять легенды и преданія въ „Книг Еноха“, книги изъ 
глубокой древности, мы видимъ ясное указаніе, и такое же нахо- 
димъ въ египетскомъ ,Пимандр%“. Панодоръ говорить о семи 
божественныхъ Царяхъ, стоявшихъ во глав эволющи расъ. Биб- 
лейскіе патріархи представляютъ собою также Великихъ Наста- 
вниковъ. ГлавпЪйшій изъ нихь, Енохъ, носить названіе ,Боже- 
ственнаго Гиганта“. Въ „Сеіераѕ Сегатиз“ *) сказано: устано- 
вивь церемоніаль и обряды примитивнаго культа, онъ отправился 
на Западъ и основалъ тамъ 140 городовъ, затъмъ возвратился въ 
Египеть, чтобъ стать его Царемъ. Мусульманскія преданія также 
говорять о немъ; въ „/Аіѕѓоғіа апігізіптійса“ Фишера, Абуль 
Феда говорить, что онъ изобрълъ ,сабейскій языкъ“ (астрономію), 
а Коранъ называеть его Эдрисъ, однимъ изъ Мудрецовъ, однимъ 
изъ Великихь Существъ. Итакъ, если Енохь имЪетъ такое значе- 
ніе не только въ еврейской религіи, но и у сосфдей, это объ- 
ясняется т5мһь, что онъ былъ седьмой патріархъ. Число 7--символь 
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всЪхь Посвятителей: Орфей имълъ лиру о семи струнахъ, египет- 
скій Тоть имълъ на головЪ солнечный дискъ о семи лучахъ; 
Енохь, съ астрологической точки зрЪнія, соотвЪтствуетъ седьмому 
знаку зодака—ВЪсамъ. Онъ представляеть собою Великаго На- 
ставника, руководившаго третьей расой до четвертой, до временъ 
потопа, который заввшаль Ною, по словамъ преданія, всю науку 
прошлаго. 

Можетъ быть, вы спросите: почему Енохь имФеть своимъ 
символомъ В%сы? Потому что Въсы, съ оккультной точки зрФнія, 
изображаютъ преобразованіе половъ, о чемъ я уже упоминалъ. 

Передь ВЪсами—знакъ зодака Два, творчество чистое бо- 
жественное; вслЪдъ за знакомъ ВФсовь-знакь Скорпіона, изо- 
бражающій плотское размноженіе. Это извфстно всБмь астроло- 
гамъ. Вљсы, это--средняя точка, промежутокь, раздляющій два 
способа рожденія; двЪ чашки ВЪсовъ обозначають раздӛленіе 
половъ. 

Миөологія съ своей стороны подтверждаетъ предания о Ве- 
ликихъ Учителяхъ. Тремъ первымъ расамъ (Ргёайатіќеѕ) были даны, 
по словамъ Кабалы, особые руководители--короли Эдомскіе. 
Уранъ, Сатурнь, Юпитерь представляютъ собой различные типы 
Учителей второй, третьей и четвертой расъ. И здЪсь обратите 
вниман!е на интересную аллегорію. Сатурнъ или Кронось изув%- 
чилъ своего отца Урана; это означаетъ, что со времени третьей 
расы творчество перестаеть быть чистымъ, перестаетъ быть ак- 
томъ воли и начинаетъ происходить по извЪстному намъ способу. 

Такимъ образомъ Кроносъ не нуждался болЪе въ способ 
творчества Урана, который къ тому же былъ боле невозможенъ, 
воть почему аллегорія говорить объ изувЪченіи Урана. 

Съ четвертой расой появился Юпитеръ, носившій также на- 
званія Нептуна, короля водь, что напоминаетъ Атлантовь, народы 
по преимуществу морскіе. Юпитеръ назывался также Посейдономъ, 
и воспоминаніе о немъ сохраняется въ названіи /7осейдонисв, ко- 
торое носиль послЪдній островъ Атлантиды, исчезнувшій вслЪд- 
стве страшныхъ вулканическихь катаклизмовъ, довольно подроб- 
ное описаніе которыхъ мы имфемъ въ рукописи 7Туоапо, которую 
удалось разобрать аббату Вгаззеиг йе Воитфоигу и доктору Рюп- 
2еоп. Эта рукопись была найдена въ центральной АмерикЪ однимъ 
испанцемъ, давшимъ ей свое имя. 

Извфстно еще одно преданіе, подтверждающее ту же идею, 
оно относится къ острову Делосу, который Плиніемъ называется 
Овегісіа, имя, которое по Руббеку означаеть на сБверныхь язы- 
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кахъ „островъ Королей-Боговъ“. Этотъ островъ составляетъ часть 
группы острововъ, открытыхъ Норденшильдомъ, которые являются 
остатками полярнаго пояса, охватывавшаго нФкогда Гиперборей- 
скій материкь, гд обитала вторая раса. Діодорь Сицилійскій 
навываетъ его ВазИеа, островь Боговъ—„Королей“. 

ИмФются и другія письменныя свидЪтельства: Геродотъ и 
его учителя, египетскіе жрецы, а также Платонъ и др. упомина- 
ютъ о „династіяхъ“ Атлантовь. 

Послушайте, что говорить отецъ Кисйег въ своемъ Оейіриѕ 
АесурВасив: „Признаюсь, я долгое время считаль божественныя 
династіи Атлантовь вымысломъ, но когда я лучше изучилъ вос- 
точные языки, я понялъ, что всВ эти легенды должны быть ничфмъ 
инымъ, какъ указанемъ на великую истину“. 

Загляните также въ произведеніе Буланже /равленіе Боговъ 
(Әеопе 4ез Піеих); въ немъ онъ выражается приблизительно такъ: 
Удивительно, что такія интересныя лЪтописи были отринуты 
историками; мы отрицаемъ ихъ теперь потому, что не понимаемъ 
ихъ, но древніе, стоявшіе ближе къ этимъ, для нашего времени 
баснословнымъ эпохамъ, должны были им%Ъть доказательства ихъ 
точности, и потому они твердо въ нихъ вЪфрили. Платонъ, напри- 
м®ръ, въ [У книг% Законов говорить, что задолго до постройки 
городовъ, Сатурнъ учредилъ на земл форму правленія, при ко- 
торой люди жили вполн счастливо; Платонъ, очевидно говорить 
здЪсь о Золотомь вњкњ, объ эпох этихь древнихь „королей — 
боговъ“... 

Киръ, умирая, благодарить „боговъ и героевь“ за то, что 
они такъ часто руководили его посредствомъ небесныхь знаковъ, 
(астроном м) (Ксенофонтъ, Киропедія, глава УШ). Китайскія дина- 
сти имютъ также своихъ божественныхъ королей, полубоговъ 
и героевъ. 

Индусскихь династій Рғај/араѓу считають десять, но это 
число уменьшается до семи, потому что въ мистической нумеращи 
высшая тріада, символизирующая Троицу, никогда не считается. 

Эти индусскія династи, какъ говорить Ману, царствовали 
въ теченіе 4.320.000 л%ть. Считается, что халдейскія династіи 
правили за 432.000 лътъ до потопа, но очень возможно, что здЪсь 
переписчикъ забылъ добавить недостающий нуль. Наконецъ дина- 
сти атлантскихь и египетскихь королей носили тотъ же титулъ 
боговь, полубоговь и героевь. Египетскіе жрецы, будучи спро- 
шены по этому поводу Геродотомъ, показали ему 345 статуй гро- 
мадныхъ деревянныхъ колоссовъ, изъ которыхъ каждый им%Ълъ 
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свое имя и свою исторію; при этомъ они сказали ему, что ста- 
туи эти представляють не только человЪческія династіи, начав- 
шіяся съ Менеса, но также и многочисленныя династи, которыя 
предшествовали ему--т. е. династіи героевъ, полубоговь и боговъ, 
считая въ томъ числЪ и первосвященниковъ Ріготіѕ, рожден- 
ныхъ по предан безъ помощи женщины. ЗдЪсь мы сталкиваемся 
съ происхожденіемъ одного изъ видовь ученія о непорочномъ 
зачатіи. 

Покончивъ съ династіями, перейдемъ къ другому роду до- 
казательствъ. Эти доказательства будуть болЪе конкретны и 
не требують слЬпой въры, хотя рЪчь идетъ не о слфпой въЪр%, 
когда имбюшіяся свидфтельства столь единогласны и согласованы 
между собой и даются людьми столь просввшенными, какъ т%5 
историки, о которыхъ я только что говорилъ. 

Утраченныя искусства, какъ наприм. Дамаская сталь, изъ ко- 
торой дЪлались настолько крЪпкія шпаги, что он% не ломались, 
когда конецъ пригибался къ рукояткЪ; ковкое стекло, которое 
можно было бить молотомъ какъ свинець; мемфійскій камень, 
анестезируюшее средство, сильно дЪйствующее, безь отравленія 
нервной системы; древній цементь, секреть котораго потерянъ; 
искусственные драгоцънные камни, подобные искусственному 
изумруду неизвъЪстнаго состава въ ваз® Генуезскаго собора, по- 
даренной Наполеономъ; папирусы, столь прочные и столь тонкіе, 
что цфлый листъ, заключавшій въ себ% всю Иліаду, помфщался 
въ ор%ховой скорлупФ,--вс5 эти искусства утрачены, и мы не мо- 
жемъ обрести ихъ снова. 

По медицин$ и косметикв мы также находимъ удивитель- 
ные рецепты въ папирусЪ Эберса. 

Огонь представляеть также конкретное доказательство влі- 
янія Великихъ Существъ; его открытіс составляетъ и до сихь 
поръ тайну. Наконець, не достойно ли вниманія прирученіе жи- 
вотныхь? 

Не знаю, было ли приручено вь историческія времена, 
хотя бы одно какое-либо животное, вс же наши настоящіе 
слуги приручены въ доисторическія времена, и посвященные 
утверждають, что много животныхъ было на пути прирученія, 
когда Атлантида исчезла подъ водами океана. НЪкоторыя изъ 
нихъ, походившія на большихъ кошекъ, погибли въ то время, 
когда уже готовы были сдЪлаться нашими помощниками; другія, 
имфвиНя сходство съ верблюдомъ, не достигли еще окончатель- 
наго прирученія и стали, быть можетъ, ламами нашихъ дней. 
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Есть указанія, что даже левь былъ на пути прирученія и долженъ 
былъ служить для перевозки тяжестей и что на долю будушаго 
челов чества выпадеть продолженіе--подь руководствомъ Вели- 
кихь Наставниковь--этой прерванной задачи. 

Перехожу къ наукамъ. 

Древняя астрономія достигла замфчательнаго совершенства; 
это тфмъ болЪе удивляеть современныхъ ученыхъ, что ихъ древ- 
ніс предшественники имЪли въ своемъ распоряженіи только са- 
мые первобытные способы наблюденія. Какъ могь Гиппархъ съ 
первобытными инструментами вычислить прецессію равноденствій 
съ такою точностью, что его вычисленія отличаются отъ нашихъ 
только на 27“. И притомъ еше никто не станетъ отрицать, что 
разница эта могла произойти отъ возможной перем$ны въ дви- 
женіи земли вокругъ солнца. Какъ объяснить развит!е этой науки 
въ древности, если не допустить помощи Великихъ Наставниковъ, 
направлявшихъ первоначальное челов чество? 

Плиній, цитируя Эпигена, говорить, что Ассирійцы дЪлали 
наблюденія въ продолженіи 720.000 лЪтъ, цифра, сокращенная 
Гиппархомъ до 270.000 лътъ; эти свъдЪнія подтверждаются Ям- 
влихомъ, который выражается такъ: „Ассирійцы сохранили вос- 
поминанія не только о 27 миріадахъ лЪтъ, какь говорить Гип- 
пархъ, но и о всЪхъ періодахъ семи Правителей міра“. 

Въ вавилонскомъ произведеніи ,Наблюденія Бэла“ находится 
утвержденіе относительно длиннаго ряда затменій и свидфтель- 
ство о томъ, что солнце во время весенняго равноденствія восхо- 
дило въ тЪ времена не въ знакъ Рыбъ, какъ теперь, а въ знак 
Тельца. Объ этомъ говоритъ профессоръ Сайсъ въ своихъ Лек- 
ціяхь о развитіш религій, въ 1887 г. 

Макей, основываясь на доказательствахъ, которыя я не могу 
оспаривать, полагаетъ въ Сфинксіадњ имЪть доказательство того, 
что Индусы дБлали астрономическія наблюденія въ продолженіи 
7—8 милліоновъ лЪтъ, и Тайная Доктрина Е. П. Блаватской 
подтверждаетъ это предположеніе. 

Въ древности зодіакъ вызывалъ чрезвычайный интересь. 
Вольней говорить, что греческій зодіакъ сушествуеть не мене 
17.000 лЪтъ. Шлегель приписываетъ Китайской астрономіи 18.000 
лЪтъ существованія. Байльи утверждалъ, что индусскій зодіакъ 
самый древній, и это подтверждается Гайной Доктриной, въ ко- 
торой упоминается, что индусскій зодіакъ идетъ отъ Великихъ 
Учителей третьей расы, Сыновъ Іоги, и что онъ передавался отъ 
одного посвященнаго другому; между тъмъ, какъ египетскій зо- 
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діакъ происходить отъ Атлантовъ, жившихъ на большомъ островЪ 
Рута и принесшихь его съ собой во время второй эмигращи 
Атлантовь, т. е. около 75.000 или 80.000 лЪтъ тому назадь. 

Знаки зодіака бросаютъ свЪтъ и на другіе вопросы. Оффи- 
ціальная наука полагаетъ, что наклоненіе эклиптики къ экватору 
колеблется лишь на нъсколько градусовъ, тогда какь преданія 
говорять, что полярная ось измФнила совершенно свое положеніе. 
НФхоторые египетскіе знаки зодіака какъ бы подтверждаютъ это; 
такъ Макей утверждаетъ въ Миөологической Астрономіш древ- 
нихъ, что въ двухъ египетскихь зодіакахь онъ нашелъ со- 
звӛздіе Козерога на СЪверЪ, а Рака, разръзаннаго пополамъ, на 
южномъ полюсЪ, что доказываетъ полную перестановку земной 
оси. Геродоть узналь оть египетскихь жрецовъ, что экваторь 
быль нФкогда раздӛлень подъ прямымъ угломь эклиптикой. 
Солонъ получилъ такое же удостовЪреніе: „наши предки дЪлали 
наблюденія въ продолженій такого долгаго періода времени“, 
сказали ему жрецы: „что солнце дважды заходило тамъ, гдф оно 
теперь встаетъ, и дважды вставало тамъ, гдЪ оно заходить“. 
Тайная Доктрина также подтверждаетъ эти свЪдЪнія. Современ- 
ная наука, считая это недоказаннымъ, предпочитаетъ в%рить, что 
эти указанія зодіака имфли астрологическій характеръ и относи- 
лись къ гороскопамъ королей той эпохи; но я ув$ренъ, что скоро 
произойдуть открытія, которыя подтвердять тотъ факть, что въ 
древности дъйствительно произошла перестановка полюсовъ, ка- 
ковая произойдетъ и въ будущемъ. 

Если мы перейдемъ къ геометріи, мы увидимъ, что профес- 
соръ Смить утверждаеть, что „геометрія древнихь строителей 
начиналась тамъ, гдЪ кончается геометрія Евклида. (ЗдЪсь Смить 
цитируеть Пибля Агойпа йе опа)“. 

Это утвержденіе приводить насъ къ тъмъ древнимъ гигант- 
скимъ постройкамъ, которыя свидътельствуютъ о необыкновенномъ 
уровнЪ древней науки. Если мы обратимся къ пирамидамъ, при 
постройкЪ которыхъ поднимались камни на 150 метровъ въ вы- 
соту, невольно является вопросъ: какъ могли переносить такія 
глыбы, как я находятся въ руинахъ Бальбека и которыя вЪсять 
до 1.500 тоннь? 

‚ Наука ссылается на полное пренебрежене къ человЪческимъ 
жизнямъ, потраченнымъ на эти замъчательныя работы, и объяс- 
няеть послЪднія посредствомъ огромныхъ наклонныхъ плоскостей, 
по которымъ гигантскіе волы производили подъемъ тяжестей. 
Но къ этому объясненю можно отнестись съ полнымъ недовЪ- 
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ріемъ, и инженеры признавались мнЪ, что этоть вопросъ нельзя 
еше считать рӛшеннымь. 

Тайная Доктрина говорить по этому поводу о силахъ, не- 
извЪстныхъ донынЪ, но которыя будуть снова открыты, о си- 
лахъ, которыя Бульверъ Литтонъ въ своемъ романв Гряду- 
шая Раса называетъ У’И и которыя, по разъясненіямъ Посвящен- 
ныхъ Феликаго Братства, преподавались въ школахъ Атлантиды. 


Еще одно слово по поводу подвижныхь камней, которые 
доказывають, какъ глубоко было въ древности знаніе статики. 
Эти, такъ называемые „Камни Истины“, или ,качаюшіеся камни“ 
находятся всюду, въ АфрикЪ, въ ЕвропЪ, въ Ирландіи и въ осо- 
бенности въ Бретани. Эти глыбы, вЪсомъ въ 500.000 килограммъ, 
держатся такъ искусно на одномъ изъ своихъ угловъ, что до- 
статочно простого прикосновенія пальца, чтобы сдвинуть ихъ, ме- 
жду тъмъ, какь соединенная сила 200 человЪкъ не могла бы 
опрокинуть ихъ. Геологически, эти камни не принадлежатъ той 
почв, гдЪ они находятся, они перенесены издалека неизвЪст- 
нымъ способомъ. 

Плиній говорить, что въ Персіи ихь называютъ Ой206 и 
что они служили жрецамь для избранія царей, О/айв Марпиѕ и 
Уоғтіпе упоминаютъ объ этомъ же обычаф при выборЪ Сканди- 
навскихь Королей; Апполоній Родосскій полагаеть, что ихъ клали 
на могилы, и что сила мысли заставляла ихь двигаться. Тайная 
Доктрина подтверждаетъ, что эти камни, дЪйствительно, были 
особенные и что ихъ заставляли двигаться оккультной силой, по- 
добно тому, какъ это въ ничтожныхь размфрахъ происходитъ и 
нынЪ на нфкоторыхъ спиритическихъ сеансахъ. 

Относительно законовъ равновсія, которые соблюдаются 
такъ полно этими камнями, Камбри въ своихъ Кельтическихь 
Древностяхь выражается такъ: 

„Люди ничего не могутъ въ этихь явленіяхъ... Они превос- 
ходятъ могущество человъческаго искусства. Ихъ произвела сама 
природа и когда-нибудь наука докажетъ это“... 

Черезь нфсколько лЪтъ, признавъ свою ошибку, онъ гово- 
ритъ: „Я долго вЪрилъ въ природу, но я ошибался... Случай не 
способенъ создать такія чудныя соотношенія; тЪ самые, которые 
придали равновъсіе этимъ скаламъ, положили и движущіяся 
глыбы на болота Гюэльгоата близъ Конкарно“. 

Какъ важнфйшее доказательство существованія Великихъ 
Учителей, слЪдуетъ признать эту удивительную философію вели- 
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кихь религ, которая составляла притягательную силу и славу 
древнихъ эпохъ. 

Въ слфдующей лекщи мы дадимь очеркъ того, что от- 
носится до Историческихъ Учителей, а въ трехъ послЪднихъ лек- 
ціяхь постараемся показать духь основныхъ положен этого 
глубокаго ученія. 

Таковъ рядъ доказательствь, подтверждаюшій существован!е 
доисторическихъ Учителей. Боле искусный лекторъ нашелъ бы, 
возможно, другія, боле значительныя доказательства. Но прежде 
чЪмъ кончить, я хотълъ бы представить вамъ еще одно доказа- 
тельство, которое не нуждается ни въ научномъ подтвержденіи, 
ни въ долгихь изысканіяхь, ни въ большой учености, — доказа- 
тельство, основанное на здравомъ смыслЪ и на интуищи. 

Можно ли подумать, чтобы Богь, Который есть сама Муд- 
рость, Могущество и безконечная Любовь, могъ сотворить людей, 
не позаботясь о томъ, чтобы они были охраняемы, руководимы 
и направляемы въ ихъ ранней юности? Въ такомъ случаЪ чело- 
вЪчество, несмотря на все свое несовершенство, было бы выше 
Бога по предусмотрительности и состраданію! 

НЪть! Если Богь сушествуеть, человфчество должно было 
имЪть отцовъ и матерей, которые заботились о немъ въ его мла- 
денческіе годы. 


Перев. А. Гралевская. 


Слава не тому, кто любить только своихъ, но тому, кто вс%ьхь 
любитъ безь различія. 

О сынъ Духа! Да будеть сердце твое исполнено добра, чистоты 
и свЪта, ибо только въ такомъ сердцЪ Царство Боже, Въчное, Непре- 
ходящее. 

Мое царство--любовь Моя. Всякій входяшій въ него спасенъ 
будетъ. 


Изъ Табличекъ Беа-Улла. 


Мистики. 


Д-ра Р. Штейнера. 


Мейстерь Экхартъ. 


Насквозь проникнутое сознаніемъ, что духь человФческій 
отражаеть въ себ высшую сущность вс5хь вешей,--таково міро- 
воззрӛніе Мейстера Экхарта. Онъ принадлежалъ къ ордену Доми- 
никанцевь,такь же какъ и величайшій христіанскій теологь, Фома 
Аквинскій, жившій оть 1225 до 1274 г. Экхартъ быль безуслов- 
ный почитатель Фомы Аквинскаго, и это становится понятнымъ, 
если принять въ соображене всю внутреннюю жизнь Экхарта. 
Онъ воображаль себя въ такой же гармоніи съ ученіями хри- 
стіанской церкви, въ какой стоялъ къ ней Фома. Экхарть не хо- 
тфлъ ничего отнимать отъ содержанія христіанства и ничего не 
хотЪлъ прибавлять къ нему; онъ хотЪлъ лишь возстановить это 
содержане по своимъ собственнымъ линіямь мысли. Личность, 
подобная ему, не могла стремиться замфнить старыя истины но- 
выми, ибо онъ сросся съ содержаніемъ имфющагося предания. 
Онъ хот5ль лишь придать новую форму, влить новую жизнь въ 
это содержаніе. Экхарть хотЪлъ безъ всякаго сомнфн!я оставаться 
правовърнымъ христіаниномъ. Христіанскія истины были его исти- 
нами, но онъ воспринималъ ихъ иначе, чфмъ тотъ же Өома Аквин- 
скій. ПослБдній признаваль два источника познаваңія: откровеніе 
въ вӛр5 и разум въ изысканіяхъ. Разумъ познаетъ законы вещей, 
слЪдовательно духовную сторону природы. Онъ также можеть 
подниматься над» природой и до извЪстной степени схватывать 
лежащую въ основЪ всей природы Божественную Сущность. Но 
разумъ не способенъ такимъ путемъ погрузиться въ полную Сущ- 
ность Бога. Разумъ нуждается въ высшемъ содержан!и истины, и 
таковое дается ему въ священномъ писаніи. Оно раскрываетъ то, 
чего человЪкъ самъ по себв не могь бы достигнуть. Истинность 
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священнаго Писанія должна быть принята человЪкомъ; разумъ 
можеть подтверждать ее, онь можетъ своею силою познаванія 
воспринять ее возможно полн$е; но онъ не можеть ни въ какомъ 
случа вызвать эту истину изъ человЪческаго духа. 

Высшей истиной является не то, что созерцается духомъ, но 
то, что ему дается извн. 

Такъ, святой Августинъ заявляеть полную невозможность 
найти въ себЪ источникъ того, во что онъ должень втрить. Онъ 
говоритъ: „я не могь бы вЪрить въ Евангеліе, если бы меня не 
побуждалъ къ тому авторитетъ католической церкви“. То же на- 
строеніе встръчаемъ мы у евангелиста, который ссылается на 
внБшнее свидфтельство: „что мы слышали, что мы видФли соб- 
ственными глазами, что мы зрфли, къ чему наши руки прикаса- 
лись въ Слов Жизни... Что мы вид5ли и слышали, о томъ мы 
свидЪтельствуемъ, дабы вы им%ли часть съ нами“. Въ противо- 
положность этому Мейстеръ Экхартъ стремится, чтобы люди про- 
никлись словами Христа: „Лучше для васъ, чтобы Я пошелъ къ 
Пославшему меня; ибо, если Я не пойду, УтЪшитель (св. Духъ) 
не придетъ къ вамъ; а если пойду, то пошлю Его къ вамъ“. Онъ 
какъ бы хочетъ сказать этимъ: слишкомъ много радости придаете 
вы Моему настоящему образу, поэтому совершенная радость свя- 
того Духа не можетъ осуществиться для васъ. Экхартъ вообра- 
жасть, что говорить о такомъ же БогЪ, о какомъ говорятъ свя- 
той Августинъ, евангелистъ и Өома; тЬмъ не менфе, ихъ свид%- 
тельство о Бог% иное, чЪмъ его свидӛтельство. ,Н которые люди 
хотять видфть Бога собственными глазами, какъ они видятъ ко- 
рову, и хотятъ любить Бога такъ же, какъ они любятъ ее. Такъ 
любять они Бога ради внӛшняго богатства и ради внутренняго 
утӛшенія; но эти люди любятъ Бога не истинной любовью... Не- 
разумные воображаютъ, что Бога можно видфть, какъ будто бы 
Богъ стоялъ тамъ, а они здЪсь. Но это не такъ. Богь и я — мы 
одно въ познаваніи“. Въ основЪ такого признанія Экхарта лежитъ 
опытъ внутренняго чувства. И этоть опытъ показываетъ ему вс5 
вещи въ высшемъ свЪТЬ. 

Поэтому онъ не нуждается во внфшнемъ просвътленіи, чтобы 
придти къ высочайшимь понятіямъ. „Одинъ учитель говорить: 
Богь сталь человЪкомъ и благодаря этому возвысился и освя- 
тился весь человфческй родъ. И мы должны радоваться тому, 
что Христосъ, нашъ Братъ, возвысился собственными силами надъ 
всӛми сонмами ангеловь и возсЪдаетъ одесную Отца“. Этотъ 
учитель говоритъ хорошо; но воистину, я не могу придавать 
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этому значенія. Какое благо было бы мнЪ оттого, если бы мой 
брать быль богатымъ человЪкомъ, а я оставался бы бЪднымъ? 
Что было бы мнЪ оттого, что брать мой мудрый человЪкъ, если 
бы я оставался глупцомъ?.. Отецъ небесный родить своего едино: 
сущнаго Сына въ себъ и во мн. Почему въ себЪ и во мнЪ? Я 
и Онъ — одно, и потому Онъ не можеть исключить меня. Въ 
одномь и томъ же дЪфлЪ осуществляется святой Духъ, какъ отъ 
меня, такъ и отъ Бога. Почему? Я пребываю въ Бог, и если 
святой Духъ не родится отъ меня, то Онъ не родится также и 
отъ Бога. Я не могу быть исключенъ никоимъ образомъ“. Когда 
Экхарть вспоминаеть слова апостола Павла „облекитесь въ Іисуса 
Христа“, онъ придаетъ этимъ словамъ такой смыслъ: углубитесь 
въ самопознаніе, и изъ глубины вашего существа вамъ начнетъ 
свЪтить Богъ; Онъ озарить передъ вами всф вещи, и вы найдете 
въ себъ Его и сдълаетесь едиными съ Божественной Сущностью. 
„Богъ сталь человӛкомь, чтобы я сдвлался Богомъ“. Въ своемъ 
трактат5 Обь уединенш Экхарть выражаетъ отношеніе внфшняго 
откровенія къ внутреннему: ,Зд%сь долженъ ты познать то, что 
говорятъ учители, что въ каждомъ человЪкЪ присутствуютъ два 
человЪка: одинъ называется вн-шнимъ человЪкомъ или чувствен- 
нымъ—этому человъку служать пять чувствь, и онъ дфйствуетъ 
посредствомъ силы души; другой называется внутреннимъ чело- 
вЪкомъ, и это есть внутреннее человЪка. И такъ, ты долженъ 
знать, что каждый человЪкъ, который истинно любитъ Бога, упо- 
требяеть силы души во внӛшнемь человъкЪ не болЪе, чЪмъ того 
требуютъ его пять чувствъ, а внутреннее человЪка обращается 
къ пяти чувствамъ не для чего иного, какъ для указанія и руко- 
водства этихь чувствъ, и для охраненія ихъ, дабы они не подда- 
вались своему стремленію къ животности“. Кто способенъ гово- 
рить такимъ образомъ о внутреннемъ человЪкЪ, тоть не можеть 
уже останавливаться на пребывающей вн его сути вещей, ибо 
ему ясно, что внӛшній мірь не можетъ дать ему познаванія этой 
сути. Можно было бы возразить ему: что за дъло вещамъ внФш- 
няго міра до того, что твой собственный духь придаетъ имъ. 
Опирайся на свои физическя чувства. Они одни позволяютъ теб% 
познать внвшній мірь, они одни являютъ передъ тобой въ чи- 
стот, безъ твоей примЪси, образъ внЪшняго міра. Твой глазь 
говорить тебЪ о томъ, каковы его краски, а то, что твой духъ по- 
знаетъ относительно красокъ, того въ краскЪ совсъмъ не имФется. 

Съ точки зрӛнія Экхарта на это можно было бы отвЪтить 
такъ: наши чувства--физическіе аппараты, поэтому ихь сообще я 
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о вешахь могутъ относиться лишь къ физической сторонф вещей. 
И эта физическая сторона вещей сообщается мнЪ такимъ обра- 
зомъ, что во мнф самомъ возникаеть физический процессь. Цв$тъ, 
какъ физическое явлене внфшняго міра, вызываеть физическое 
явленіе въ моемъ глазу и въ моемъ мозгу, благодаря чему я 
воспринимаю цвЪтъ. Но на этомъ пути цвътъ будеть воспринятъ 
мной лишь постольку, поскольку онъ — физическій. Чувственныя 
воспріятія выключаютъ все не чувственное изъ созерцаемыхъ 
вещей. Если же перейти къ духовному, идеальному содержанію 
ихъ, тогда придется возстановить все то, что чувственное вос- 
пріятіе выключило изъ моего представленія о вещахъ. Такимъ 
образомъ, чувственное воспріятіе не соединяеть меня съ вну- 
треннею сутью вещей, наоборотъ, оно отдьляеть меня отъ этой 
сути. И только духовное, идеальное воспріятіе можетъ соединить 
меня снова съ этой сутью. Оно показываеть мн%, что вещи въ 
своемъ внутреннемъ значеніи являютъ ту же духовную суть, какая 
является и во мн. Граница между мною и внЪшнимъ міромъ 
падаеть благодаря духовному воспріятію. Я отдӛлень отъ осталь- 
ного міра постольку, поскольку я являюсь чувственнымъ явле- 
ніемъ среди другихь чувственныхъ явленій. Мой глазъ и цвЪтъ— 
дв различныя сущности; точно также мой мозгь и растеніе. Но 
идеальное содержаніе цвЪта и растенія принадлежитъ — вмӛст5 
съ идеальнымъ содержаніемһ моего глаза и моего мозга — одной 
общей идеальной сущности. 

Это воззрЪніе не должно быть смБшиваемо съ широко рас- 
пространеннымъ антропоморфическимъ міросозерцаніемъ, которое 
стремится понять явленія міра тъмъ, что придаетъ имъ психиче- 
скія свойства, сходныя съ свойствами человъческой души. Это 
воззрБніе говорить: мы видимъ въ другомъ человЪкЪ, когда 
сталкиваемся съ нимһ, лишь одни внӛшіе признаки. Мы не мо- 
жемъ заглянуть въ его внутреннюю суть. По тому, что я вижу 
и слышу отъ него, я заключаю о его внутреннемъ, о его душ%. 
Такимъ образомъ, душа есть нёчто—непознаваемое. Душу можно 
познать только въ своемъ собственномъ внутреннемъ бытіи. Моихъ 
мыслей, картины моей фантазіи, моихъ чувствъ, не видить никто. 
Точно также, какъ у меня существуетъ внутренняя жизнь рядомъ 
съ внЪшней жизнью, также имфютъ внутреннюю жизнь и всЪ 
другія существа. Таково умозаключеніе антропоморфическаго міро- 
созерцаня. То, что я вижу въ растеній, должно быть лишь 
внЪшней стороной его внутренняго или его души, которую я 
долженъ мыслить рядомъ съ видимымъ растеніемъ. Но такъ какъ 
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для меня возможенъ только одинъ внутренній міръ, мой собствен- 
ный, то я и не могу представлять себ% внутренній мірь другихь 
сушествь иначе, какь сходнымь съ моимъ міромъ. Благодаря 
такому взгляду, является своего рода одушевленіе всей природы 
(панпсихизмъ). Это воззрЪніе основано на полномъ незнаніи того, 
до чего можетъ достигать вполнЪ развитое внутреннее чувство. 
Духовное содержаніе каждаго видимаго явленія, возникающее въ 
моей душ, не есть нЪчто мысленно приложенное къ внӛшнему 
воспріятію. Возможно это духовное содержаніе воспринимать 
точно такъ же, какъ физическое содержаніе воспринимается внФш- 
ними чувствами. И то, что въ вышеприведенномъ смысл счи- 
тается моей внутренней жизнью, — въ дЪйствительности вовсе не 
мое духовное содержаніе, вовсе не мой духъ. Такая внутренняя 
жизнь есть результать чисто чувственныхъ процессовъ, и она при- 
надлежить мнБ какъ отдфльной личности, которая--не что иное, 
какъ результать своей физической организащи. Если я переношу 
на другія существа этоть мой внутренній мірь, я въ сущности 
мыслю въ пустомъ пространствъ. Моя личная душевная жизнь, 
мои мысли, воспоминан!я и чувства, проявляются во мнф потому, 
что я обладаю опредфленной организаціей, совершенно опред%- 
леннымъ чувствующимъ аппаратомъ и совершенно опредЪленной 
нервной системой. Эту мою неловњческую душу я не долженъ 
переносить на другія существа. Я могь бы это сдфлать только въ 
томъ случаЪ, если бы передо мной была совершенно одинаково 
организованная нервная система. 

Но дЪло въ томъ, что моя индивидуальная душа не есть 
мое высшее духовное содержаніе. Это высшее духовное должно 
еше быть пробуждено работой внутренняго чувства. И воть это- 
то пробужденное во мн%, это духовное, является вполн% однород- 
нымъ съ духовнымъ содержаніемъ вс”ьХх5 существъ. Передъ этимъ 
духовнымъ содержаніемъ моего внутренняго міра, растеніе является 
непосредственно въ своей собственной духовности. И нФть ника- 
кой нужды, чтобы я придавалъ ей духовность, сходную съ моею 
собственною. Для этого міровоззрӛнія всякая р%чь о непознавае- 
мости „Ч4аз Ріпе ап $16“ теряеть всякій смыслъ, потому что 
именно „вещь въ себ%4, т. е. суть всякой вещи и раскрывается 
передъ внутреннимъ чувствомъ. 

Вс такія рӛчи о непознаваемости сути вещей произошли 
отъ того, что высказывавшіе ихъ не были въ состояніи въ ду- 
ховномъ содержаніи своего внутренняго міра познавать эту ис- 
тинную суть вещей. Они думають, что внутренній челов$къ спо- 
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собень познавать лишь тфни и призраки, „отвлеченныя понятия 
и идеи“ всъхъ вещей. Но такъ какъ они все же подозрваютъ, 
что каждое явленіе имЪетъ свою внутреннюю суть, то и думають, 
что эта суть навсегда закрыта, и для человЪческаго воспріятія 
поставлена непереходимая граница. Людямъ, пребывающимъ въ 
этой вЪрЪ нельзя доказать, что эту „вещь въ себЪ“ они должны 
найти въ своемъ собственномъ внутреннемь мір%, ибо, сколько 
бы разъ ни показывать имъ эту дЪйствительно существующую 
суть каждой вещи, они все равно не признали бы ее. И д5ло 
вовсе не въ этомъ признании. 

Но все, что говорить Экхартъ, насквозь проникнуто какъ 
разъ этимъ признанемъ. 

„Возьми такой примъръ: дверь двигается взадъ и впередъ 
на петляхъ подъ извфстнымъ угломъ. Когда я внъшнюю доску 
двери сравню съ человъЪкомъ, я могу сравнить дверныя петли съ 
внутреннимъ человЪкомъ. Когда дверь открывается и закрывается, 
внЪшняя доска двигается туда и сюда, тогда какъ дверныя петли 
остаются неподвижными и нисколько не измфняются отъ этихь 
движеній. Точно такъ же и здЪсь“. Какъ индивидуальное чувствен- 
ное существо я могу изслЪдовать вещи со всЪхъ сторонъ—дверь 
двигается взадь и впередъ; если я не въ состояніи воспріятія 
моихъ чувствъ возстановить въ себЪ духовно, тогда я ничего не 
узнаю объ ихъ истинной сути (дверныя петли остаются неподви- 
жными). То просвтленіе внутри человЪка, которое появляется 
благодаря пробужденю внутренняго чувства, называется Экхар- 
томъ вступленіемъ Бога въ душу. СвФть познаванія, вспыхивающій 
вслЪдствіе этого вступления, онъ называеть ,искоркой души“. 
М%сто въ человФческомь внутреннемь м!рЪ, гдЪ загорается эта 
„искорка“, по его словамъ „такъ чисто, такъ высоко и такъ бла- 
городно само по себЪ, что туда не можеть проникнуть никакое 
созданіе, и лишь одинъ Богь можетъ обитать тамъ съ своей Бо- 
жественной природой“. Въ комъ разгорфлась эта „искорка“, тотъ 
видить уже не такъ, какъ видить человъкъ при помощи однихъ 
органовъ чувствъ и при помощи логическаго ума, распредъляю- 
щаго и приводящаго въ порядокъ впечатлӛнія чувствъ; онъ ви- 
дитъ вещи таковыми, каковы онъ въ дЪйствительности, онъ ви- 
дить „вещи въ себ“. 

Внъшнія чувства человвка и его распредьляюшій разумъ 
отдЪляютъ созерцающаго человЪка отъ всфхъ созерцаемыхъ имъ 
вещей; они дфлаютъ изъ него индивида во времени и простран- 
ств, который воспринимаеть всЪ окружающія его вещи также 
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во времени и въ пространствв. Но человӛкь, въ которомъ св%- 
тить „искорка“, перестаетъ быть отдъленнымъ отъ всего прочаго 
существомъ. Онъ уничтожаетъ свою обособленность. 

Все, что производило различіе между нимъ и остальными 
вещами, прекращается. То обстоятельство, что онъ воспринимаетъ, 
какь отдфльное существо, не имЪетъ уже значенія. Онъ и все, 
что внЪ его, болБе уже не`раздлены. Земное и божественное 
встрӛчаются внутри его. „Эта искорка и есть Богъ, слЬдовательно, 
въ ней заключено все единство, и она несеть въ себ% образъ 
всЪхъ созданій, безобразный, образъ превышающій всякій образъ“. 
Въ сльдуюшихь прекрасныхъ словахь говорить Экхарть о пога- 
шеніи обособленнаго существованія: „Необходимо поэтому знать, 
что то единое, что мы ищемъ въ вещахъ, это--познаваніе Бога и 
признаніе насъ Богомъ. Т%мь самымъ познаемъ мы и видимъ. 
Бога, что онъ дълаетъ насъ зрячими и познающими. И какъ осв%- 
шенный воздухъ не что иное, какъ то, чъмъ онъ освӛшень, ибо 
потому свЪтится онъ, что на него дйствуетъ свътъ; такъ же по- 
знаемъ и мы, что мы познаны и что Онъ дЪлаетъ себя познава- 
емымъ для насъ“. 

На такой основ% строитъ Экхарть свое отношеніе къ Богу. 
Оно--чисто духовное и не можетъ быть построено по образу, за- 
имствованному изъ человЪческой индивидуальной жизни. Не такъ, 
какъ отдфльный человЪкъ любитъ другого, можетъ Богъ любить 
свое созданіе; не такъ, какь архитекторъ строить свой земной 
домъ, создавалъ Богъ свою вселенную. Возможность всЪхъ по- 
добныхъ сравненій исчезаеть при внутреннемь зрФній. То, что 
Богь любить свой мірь, лежить въ самой сущности Бога. Богъ, 
который могь бы и любить, и не любить, создань по образцу 
индивидуальнаго человЪка. 

„Я говорю въ полной истин, въ вфчной и непреходящей 
истинЪ, что въ каждомъ человъкЪ, отдавшемъ себя всецЪло 
Богу, Богь изливаетъ Себя всецЪло и вполн, не удерживая ни- 
чего отъ своей жизни и отъ своей сущности, отъ своей природы 
и оть своей божественности; онъ долженъ изливать все, пол- 
ностью, плодотворнымъ образомъ“. И дЪйствительно, внутреннее 
просвӛтленіе достигается душою неизбъжно, если она углубляется 
въ себя до самаго дна, и изъ этого уже истекаеть, что обще- 
не Бога съ человЪчествомъ не слЪдуетъ представлять по образу 
общенія одного человЪка съ другимъ. Человъкъ можеть и рас- 
крываться, и закрываться передъ другимъ человЪкомъ, Богъ же, 
по самому существу своему, долженъ сообщать себя. 
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„Во истину, Богъ нуждается въ насъ такъ сильно, такъ ишеть 
насъ, какъ если бы вся Его божественность зависила отъ этого. 
Богь такъ же мало можетъ обойтись безъ насъ, какъ и мы безъ 
Него. И если бы мы даже отвернулись отъ Бога, Богь никогда 
не отвернется отъ насъ“. 

Сл%дуя этому, и человъческія отношенія къ Богу не могутъ 
заключать въ себЪ никакого образа, заимствованнаго изъ инди- 
видуальныхъ человфческихь отношеній. Экхарть сознаетъ, что 
для совершенства мірового Творца необходимо, чтобы Онъ на- 
шелъ себя въ человӛческой душЪ. Этоть Творецъ или Перво- 
сущность была бы не совершенна, даже не закончена, если бы 
Она могла обойтись безъ своей составной части, заключенной въ 
человфческой душЪ. Что происходитъ въ человфкЪ, принадлежитъ 
къ Первосущности; и если бы это не было такъ, въ Первосущ- 
ности не было бы единства, не было бы цЪльности. 

И въ этомъ смысл человвкь можетъ чувствовать себя 
необходимымь членомь міровой Сущности. 

Экхарть и выражаеть это, когда описываеть свои чувства 
къ Богу такимъ образомъ: „я не благодарю Бога за то, что Онъ 
меня любить, потому что Онъ не можеть иначе. Хочеть Онъ 
этого или нЪтъ, Его природа принуждаеть къ этому... Поэтому 
я не буду просить Бога, чтобы Онъ послаль мнЪ что-либо и не 
буду превозносить Его за то, что Онъ мнв далъ“... 

Но это отношене души къ Первосущности не слЪдуетъ по- 
нимать такъ, какъ если бы душа въ своей индивидуальной сути 
признавалась одинаковой съ этой Первосущностью. Душа, по- 
груженная въ чувственный міръ, а слБдовательно и въ конеч+ 
ность, не иметь еще въ себЪ, какъ таковая, содержанія Перво- 
сущности. Она должна еще развить его въ себ5. Она должна, 
какъ обособленное существо, уничтожить себя. Въ м$ткихъ сло- 
вахь характеризуеть Экхарть это уничтоженіе, какъ раскрФпо- 
щеніе изъ бытія (ЕпёмегАипэ). 

„Когда я погружаюсь въ основу Божества, никто не спро- 
ситъ меня, откуда я пришель и гдЪ былъ, и никто не замЪтитъ 
моего отсутствія, ибо зд5сь--освобожденіе отъ бытя. Обь этомъ 
же говорятъ слБдующия его строки: „Я беру чашу съ водой, 
кладу въ нее зеркало и ставлю ее подъ солнечный дискъ. Солнце 
выбрасываеть свое свЪтлое сіяніе въ зеркало, но отъ этого не 
измЪняется. Отраженіе въ зеркалЪ солнца есть солнце въ солнц%, 
а зеркало остается все же тБмъ, что оно есть. Тоже самое и съ 
Богомъ. Богь пребываеть въ душ%, въ своей сущности и въ 
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своей божественности, и все же Онь не есть душа. Отраженіе 
душою Бога есть Богъ въ Бог, а душа остается тъмъ же, что 
она есть“. 

Душа, которая отдается подобному внутреннему просв%тле- 
нію, признаетъ въ себЪ не только то, чЬмъ она была до просв%- 
тлЪнія, но она познаетъ и то, чфмъ она станеть через» это про- 
свӛтленіе. „Мы должны соединиться съ Богомъ по существу; мы 
должны соединиться съ Богомъ въ единство; мы должны соеди- 
ниться съ Богомъ всецфло. Какь должны мы соединиться съ Бо- 
гомъ по существу? Это должно произойти въ созерцаніи, а не въ 
существЪ. Его существо не можетъ быть нашимъ существомъ, но 
Оно должно стать нашей жизнью“. 

Не жизнь, имфющаяся уже, должна быть познана логическимъ 
путемь, но высшее познаваніе, созерцан!е, должно само стать 
жизнью; духовное, идеальное должно ощущаться созерцательнымъ 
человъкомъ такъ, какъ индивидуальная человФческая природа 
ошушаеть обыкновенную повседневную жизнь. 

Исходя изъ такихъ точекъ зрфня, Экхартъ подходить къ 
иде свободы. Въ обыкновенной жизни душа не свободна, ибо 
она тЪсно связана с5тью возникшихь уже причинъ. Она совер- 
шаеть то, къ чему ее понуждаютъ эти причины. Благодаря „со- 
зерцанію“ она освобождается изъ области этихъ причинъ и пере- 
стаетъ дъйствовать, какъ единичная душа. Въ ней освобождается 
Первосушность, проявленія которой не могуть побуждаться ни- 
чЪмъ инымъ, кромЪ себя самой. ,Богь не насилуеть волю, но 
предоставляеть ей свободу, и свободная воля можеть желать 
только того, чего желаеть и Богъ. Духъ не можетъ желать иного, 
и въ этомъ заключается не отсутствіе свободы, а его истинная 
свобода. Ибо свобода состоитъ въ томъ, чтобы мы не были свя- 
заны, чтобы мы были свободными и чистыми, и такими же не- 
смЪшанными, какими мы были при нашемъ первомъ истеченій, 
когда мы были въ сліяніи съ Духомъ Святымъ“. 

Просввтленный человЪкъ есть самъ та самосущность, ко- 
торая опредляетъ добро и зло изъ себя самой. Онъ не можеть 
иначе, онъ долженъ совершать доброе, ибо онъ не служить. 
добру, но добро живетъ въ немъ. „Праведный человЪкъ не слу- 
житъ никому, ни Богу, ни Его созданіямъ, ибо онъ свободенъ, и 
чЪмъ ближе онъ подходитъ къ праведности, тъмъ большей стано- 
вится и самая свобода его“. Что же въ такомъ случав для Эк- 
харта зло? Только тЪ поступки, которые совершаются подъ влі- 
яніемъ низшихъ побужденій, поступки души, которая еще не про- 
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шла черезь состояніе погашенія себя (Етуег4ип?). Такая душа 
полна самости въ томъ смысл, что она желаеть только себя и 
въ состояніи приводить свое хот5ӛніе въ согласіе съ нравствен- 
ными идеалами лишь внфшнимъ образомъ. Созерцающая свобод- 
ная душа не можетъ уже обладать такой самостью. Если бы она 
даже желала себя, то это было бы желенемъ господства идеаль- 
наго, ибо она уже претворила себя съ этимъ идеальнымъ въ одно 
цӛлое. Она не можеть боле имфть цфлей низшей природы, ибо 
съ этой низшей природой она не имЂетъ ничего общаго. 

Для созерцающей души нЪтъ рЪчи о насиліи или объ отре- 
ченіи, когда ея поступки согласуются съ нравственными идеалами. 
„Для человЪка, стоящаго въ воль Божей и въ Божьей любви, 
радость--дФлать все то доброе, что хочетъ Богъ и оставлять все 
злое, что идетъ противъ Бога. И для него невозможно не совер- 
шить того, что Богь желаетъ, чтобы совершилось. Совершенно 
такъ же, какь невозможно идти тому, чьи ноги связаны, невоз- 
можно совершить порочное тому, который слился съ волей Бога“. 
Экхарть остерегаетъ при этомъ настойчиво, что этотъ его взглядъ 
не выдаетъ отпускную грамоту на совершеніе всего, что отд$ль- 
ный человЪкъ захочеть совершать. 

Именно потому и можно узнать созерцающую душу, что она 
совсЪмъ перестала желать, какъ отдЪльное существо. „НЪкоторые 
люди говорятъ: если я имЪю Бога и Божью свободу, то я могу 
дфлать все, что хочу. Но они плохо понимають, ибо если ты въ 
состояніи дЂлать то, что противъ Бога и противь его запов$ди, 
то любви Божьей у тебя нЪтъ; ты можешь лишь обманывать 
міръ, что имбешь ее“. | 

Экхарть убЪжденъ, что для души, которая способна углу- 
биться въ себя до дна, изъ этой глубины начнеть свфтить совер: 
шенная нравственность, онъ убЪжденъ, что для нея всв логиче- 
скія соображенія и дфятельности обыкновенной жизни прекра- 
тятся и возникнеть совершенно новый порядокь жизни. ,Ибо во 
всемъ, что понятно разсудку и чего требуетъ похоть, во всемъ этомъ 
Бога нЪтъ. Тамъ же, гдЪ разсужденіе и похоть кончаются, начи- 
нается темнота, и въ ней засіяеть Богъ. И тогда возникаеть въ 
душ% та сила, которая выше высочайшихъ небесъ... Блаженство 
праведнаго и блаженство Бога—одно и то же блаженство, ибо 
тамъ блаженствуеть праведный, гдЪ блаженствуеть Богь. 


Перев. Е. П. 


Дхарма. 


(Продолженіе) %). 
Ш. 
Добро и Зпо. 


Въ теченіе двухь предыдущихъ лекцій все свое вниманіе, 
всЪ свои мысли мы сосредоточили на томъ, что я бы назвала, 
главнымъ образомъ, теоретической стороной этой сложной и труд- 
ной проблемы. Мы старались понять, какъ появляются различія 
въ природЪ. Мы пытались усвоить ту высокую идею, что этому 
міру назначено вырасти изъ простого зародыша жизни, создан- 
наго Богомъ въ проявленномъ Своемъ ОбразЪ. Достигнуть совер- 
шенства этого Образа, какъ мы видфли, возможно только черезъ 
множественность опредвленныхь предметовъ; совершенное заклю- 
чается въ этой множественности, но той же множественностью 
неизбЪжно предполагается и ограниченность каждаго предмета. 
Мы увидали, что по закону роста мы должны жить одновременно 
во всей вселенной, какъ разновидность этой единой внутренно-раз- 
вивающейся природы. И такъ какъ всЪ разновидности находятся на 
разныхъ ступеняхъ эволющи, мы не можемъ ставить имъ всфмъ одни 
и ТБ же требованія или ожидать отъ всЪхъ выполненія одинаковыхъ 
функцій. Законъ нравственности мы должны изучать примФни- 
тельно къ тому народу, для котораго онъ предназначается. Оцф- 
нивая критерій добра и зла для каждаго отдЪльнаго индивидуума, 
мы должны справляться съ тъмъ, какой ступени развит я достигь 
этоть индивидуумъ. Абсолютное добро и зло существуетъ только 
въ одномь Ишвар%; наше добро и зло относительны и для 
каждаго изъ насъ въ значительной степени зависятъ отъ ступени 
эволюціи, имъ уже достигнутой. 


жұ ВЪстникъ Теософіи 1910 г., № 2. 
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Въ этой лекціи я постараюсь примЪнить эту теорію къ 
нашему поведенію въ жизни. Мы должны посмотр%Ъть, достигли ли 
мы тъмъ путемъ, которому слЪдовали въ своемъ изученіи, разу- 
мной и научной идеи нравственности, дабы не было тЪхъ же со- 
мнФній, о которыхъ шла ръчь выше. Ибо мы видимъ съ `· одной 
стороны идеалы, которые считается важнымъ проводить въ 
жизнь, а съ другой —полное отсутствіе даже стремленія къ нимъ 
приблизиться. Мы встрӛчаемь самое злополучное противорфче 
между вЪрой и дЪйствительностью. Нравственность имфетъ свои 
законы; подобно тому, какь все въ мір есть выраженіе Боже- 
ственной мысли, такъ и нравственность имфеть также свои условія 
и ограниченія. Такимъ путемъ возможно изъ современнаго нрав- 
ственнаго хаоса вывести стройный космосъ и извлечь уроки нрав- 
ственности для приложенія ихъ на практик —что дасть возмож- 
ность Индіи расти, развиваться, вновь сдЪлаться образцомъ для 
остального міра, возобвовляя ея былое величіе, и еше разъ про- 
являя свой древній духъ. 

На запад существуютъ три общепризнанныхъ школы нрав- 
ственности: Мы должны помнить, что духовная жизнь Запада 
оказываетъ значительное вліяніе на Индію, а въ особенности на 
‚молодое растущее поколЪніе, на которомъ покоятся вс ея на- 
дежды. Поэтому намъ необходимо хоть отчасти понять ученія 
этихъ школъ нравственности, различающіяся между собою своими 
теоріями, хотя бы для того, дабы научиться изб%гать ограни- 
ченности каждой и взять то доброе, что у нихъ можетъ найтись. 

Одна школа говоритъ, что Божественное откровеніе является 
основаніемъ нравственности. Возраженіе, воздвигнутое со стороны 
его противниковъ, гласить, что въ мір много разныхъ религій и 
что каждая изъ нихъ опирается на собственное Божественное 
откровеніе. Они доказываютъ, что, глядя на это разнообразіе 
священныхъ писаній, трудно сказать, чтобы Откровеніе можно 
было считать основаннымъ на высшемъ Авторитет. Понятно, что 
каждая религія будетъ считать свое откровеніе высшимъ, но 
какое ръшеніе можетъ быть принято ищущимъ въ подобномъ 
смЪшеніи языковь? 

Возражаютъ кром% того, что въ этой теоріи есть существен- 
ный недостатокъ, свойственный всъмъ нравственнымъ идеаламъ, 
основаннымъ на откровеніи, данномъ однажды и для всЪхъ. Для 
того, чтобы ученіе было полезнымъ тому времени, когда оно дается, 
оно должно носить соотвЪтствующій этому времени характеръ. По 
мЪрЪ того какь нація развивается и надъ главами народа про- 
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носятся тысячелЪтія за тысячелЪтіями—мы видимъ, что то, что 
было достаточно для наши въ ея младенчествЪ, становится не- 
достаточнымъ въ годы зр$лости; многія предписанія, когда-то 
полезныя, теперь перестаютъ приносить пользу, подъ давленіемъ 
измФнившихся условій времени. Переходя къ писаніямъ Индусовь, 
мы видимъ, что это затруднене признается и обсуждается; мы 
находимъ большое разнообразіе въ нравственныхъ ученіяхь, со- 
отвЪтственно всъмъ стадіямъ эволюціи души. 

Мы встрвчаемъ поученія такія простыя, такія ясныя, опре- 
дЪленныя и повелительныя, что ими могутъ воспользоваться на- 
иболъе молодыя души. Но мы видимъ также, что Риши *) не счи- 
таютъ ихъ пригодными для высоко-развитыхъ душъ. Въ Древней 
Мудрости мы находимъ поученія, данныя немногимъ, опередив- 
шимъ остальныхь,-поученія, оставшіяся непонятными для массы 
человЪчества той эпохи. Распространеніе такихъ ученій ограничи- 
валось тӛснымь кругомъ тЪхъ, кто достигъ зрълости своей расы. 
Въ Инди всегда признавались необходимыми для роста челов%- 
чества различныя школы нравственности. Когда же въ иныхь 
великихь религіяхь вы не находите этого признан!я—вы выносите 
лишь теоретическія нравственныя предписанія, не годящіяся для 
развивающихся потребностей народа, и отсюда возникаетъ чувство 
призрачности этихь предписаній, сознаніе, что неразумно дозво- 
лять теперь то, что бывало дозволено во времена младенчества 
челов чества. 

Съ другой стороны то здЪсь, то тамъ во всфхъ Писаніяхъ 
вы находите поученія такого возвышеннаго характера, что лишь 
немногіе могуть даже пытаться къ нимъ приблизиться. Когда 
повелФніе, годное почти для дикаря, дълаютъ обязательнымъ для 
всЪхъ и съ одинаковой непреложностью предписываютъ тому же 
народу, къ которому обращается и повелӛніе, достойное Свя- 
того,--вь насъ рождается чувство призрачности ихъ обоихъ, а от- 
сюда неизбЪжно возникаетъ запутанность мыслей. 

Возникла новая школа, основывающая нравственность на 
интуиціи, утверждающая, что Богъ говорить съ каждымъ чело- 
въкомъ черезъ голосъ его совЪсти. Эта школа доказываетъ, что 
откровеніе даруется одной нащи за другой, но что мы не свя- 
заны какой-нибудь отдфльной книгой; главнымъ маякомъ 
служить наша совфсть. Противь этой теоріи возражаютъ, что 
голось совфсти одного человЪка такъ же обязателень, какь го- 
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лосъ совЪсти другого. Если ваша совЪсть говорить не то, что 
совъсть другого, вамъ приходится выбирать между ними двумя, 
между сов5стью необразованнаго невъжды и сов%стью просвЪт- 
леннаго мистика. Если вы говорите, что признаете принципь эво- 
люціи и что поэтому возьмете въ судьи голосъ сөв%сти, высшій 
въ рас, тогда интуиція перестанетъ быть твердымъ основаніемъ 
нравственности и само существованіе разнородности разрушаетъ 
скалу, на которой вы намЪревались воздвигнуть свое зданіе. Со- 
вЪсть--это голось внутренняго человЪка, помняшаго свои прежніе 
опыты и изъ глубины этихъ незапамятныхъ временъ произнося- 
щаго свой приговоръ надъ нашими поступками въ настоящемъ. 
Эта, такъ называемая, интуиція, есть результатъ безчисленныхъ 
воплощеній и соотвЪтственно числу этихъ воплощеній развивается 
умъ, отъ котораго зависитъ совЪсть даннаго индивилуума: такая 
интуиція, при всей ея простотЪ и ясности, не можеть быть 
принята за достаточнаго руководителя нравственности. Намъ ну- 
женъ повелительный голосъ, а не споръ разныхъ языковъ. Намъ 
нуженъ авторитетъ наставника, а не безсвязная болтовня толпы. 

Третья школа нравственности — школа утилитаризма. Взглядъ 
этой школы, такъ какъ его обыкновенно выражаютъ и неразу- 
менъ и неоснователенъ. Каково главное положеніе этой школы? 
„Добро то, что ведетъ къ наибольшему счастью наибольшаго 
числа людей. Зло то, что не ведетъ къ наибольшему счастью 
наибольшаго числа людей“. Это положеніе не выдерживаетъ 
критики. ЗамЪфтьте слова: „наибольшее счастье наибольшаго 
числа людей“. Это ограниченіе неизбЪжно заставляеть человЪка 
съ просвътленнымъ умомъ отвергнуть подобное положеніе. Когда 
мы иметь дЪло съ человЪчествомъ, вопроса о большинствЪ 
не существуетъ. У всъхъ источникъ—одна и та же жизнь, для 
всВхь цъль—единый Богъ; невозможно отдЪлить счастье одного 
отъ счастья другого. Невозможно нарушить прочное единство и, 
отдБливъ большинство, надфлить его счастьемъ, пренебрегая 
меньшинствомъ. Эта теорія не признаетъ неоспоримаго единства 
человъческой расы и потому ея положеніе не можеть быть проч- 
нымъ основашемъ нравственности, не можетъ, потому что, благо- 
даря этому единству, для человЪка невозможно быть вполнЪ 
счастливымъ, если не всЪ люди совершенно счастливы. Его счастье 
не будеть совершеннымъ до тЪхъ поръ, пока хоть одна единица 
остается выдБленной и несчастной. Богъ не д%Ълаетъ различія 
между единицами и большинствомь, Онъ даеть единую жизнь 
какь отдЪльному человфку, такъ и всЪмъ созданіямъ. Жизнь 
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Бога—единая во вселенной, и совершенное счастье этой жизни — 
цЪль міра. 

Съ другой стороны, положеніе, о которомь идеть р%чь, 
представляетъ изъ себя еще недостаточный побудительный двига- 
тель, ибо оно взываетъ уже къ развитому интеллекту, т. е. къ 
душ уже высоко подвинутой. Если вы обратитесь къ обыкновен- 
ному человЪку міра, къ эгоистичному человфку и скажете ему: 
„Вы должны вести жизнь самоотречен!я, жизнь добродЪтельную, 
совершенной нравственности, даже если это будетъ стоить вамъ 
жизни“. Что, думаете вы, онъ вамъ отвфтитъ? Подобный чело- 
вӛкь скажетъ: „Къ чему дфлать все это для человЪчества, для 
людей будущаго, которыхъ я никогда не увижу?“ Если вы 
примите это за мЪрило добра и зла, тогда мученичество стано- 
вится величайшей нелфпостью, какое человЪчество когда-либо 
произвело, т. к. оно даетъ ускользнуть всякой возможности счастья, 
а взамфнъ не возвращаетъ ничего. Вы можете принять это мрило 
только ограничивши вашъ горизонтъ по отношенію къ тфмъ слу- 
чаямъ, когда дло идетъ о душЪ прекрасной, высоко-развитой и, 
если не вполнЪ одухотворенной еще, то, по крайней мЪр%, воспрі- 
имчивой къ зарождающейся духовности. Есть люди, какъ, напр., 
Вильямъ Кингдонь Клифордь, которые придали утилитарной док- 
трин% характеръ божественной высоты. Клифордь въ своемъ 
„Опыть о Нравственности“ взываетъ къ наивозвышенному иде- 
алу и даеть самоотверженное, наиблагороднъйшее учеше. Но онъ 
не врилъ въ безсмертіе души. Въ часъ близкой смерти онъ могь 
стоять у могилы, считая ее концомъ всему, и проповЪдывать, что 
лишь возвышенная добродфтель одна достойна истиннаго чело- 
вЪка, т. к. онъ обязанъ ею міру, даровавшему ему все. Но мало 
кто способенъ находить въ такой ‘мрачной перспектив столь 
прекрасныя вдохновен!я, почему. намъ необходимо опредфлене 
добра и зла, которое вдохновляло бы всЪхъ людей, которое взы- 
вало бы ко всӛмь, ане лишь къ тфмъ, которые мене всего 
нуждаются въ его импульс%. 

Что же вышло изъ всЪхъ этихъ споровь? Неясность и 
нЪчто еще худшее—внЪшнее принятіе откровенія, которымъ въ 
сущности пренебрегаютъ. Фактически мы имЪемъ откровеніе, 
видоизмЪненное обычаемъ. Вотъ къ чему приводитъ нась эта не- 
ясность. Теоретически откровеніе принимается, какъ авторитеть. 
На практикЪ же имъ пренебрегаютъ, т. к. его часто находятъ не- 
совершеннымъ. Такъ что получается слЪдующее нелфпое положе- 
не: что то, что объявлено авторитетомъ, отбрасывается въ жизни, 
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и человӛкь въ лучшемъ случаЪ ведеть существованіе, лишенное 
логики или разума безо всякой опредЪленной и раціональной 
системы. 

Можемъ ли мы найти въ этой идеБ о Дхарм%--основаніе 
боле удовлетворительное, фундаменть, на которомъ можетъ быть 
разумно построенъ весь образъ жизни? Какъ бы низокъ или вы- 
сокъ ни былъ уровень эволюціи индивидуума, идея о ДхармЪ 
предполагаетъ въ немъ существоване внутренней природы, кото- 
рая развивается впродолженіе его роста. Мы уже видЪли, что 
мірь въ своемъ цфломъ развивается, развивается оть несовер- 
шенства къ совершенству, оть зародыша къ божественному чело- 
вЪку, поднимается шагь за шагомъ на каждую ступень его про- 
явленной жизни. Эта эволюція происходить по волЪ Божества. 
Богь—есть движущая сила, духь--руководитель всего цфлаго. Это 
есть Его способъ созидать мірһ, это есть тоть методъ, который 
онъ принялъ, дабы духи--Его дЪти, могли воспроизвести образъ 
ихъ Отца. Уже это одно не дфлаетъ ли необходимымъ существо- 
ваніе Закона? То— добро, что въ эволющи Вселенной дйствуетъ 
сообразно съ Божественными предначертаніями, и двигаетъ эту 
эволюцію отъ несовершенства къ совершенству. То есть зло, что 
замедляетъ или сковываетъ эти Божественныя предначертанія и 
стремится вернуть Вселенную на ту ступень, съ которой нача- 
лась ея эволюція. Жизнь развивается, переходя отъ минераловъ 
къ растеніямъ, отъ растеній къ животнымъ, отъ животнаго къ 
человвку--животному и отъ животнаго еше человЪка къ чело- 
вЪку уже божественному. Добро —это то, что способствуетъ эво- 
люціи къ божеству. Зло—это то, что тянетъ внизъ или замедляетъ 
ея прогрессъ. 

Теперь, если мы остановимся на минуту на этой иде%, мы, 
можеть быть, пріобрътемъ ясное представленіе о томъ, что такое 
законъ и не будемъ болЪе смущены этимъ относительнымъ видомъ 
добра и зла. Поставьте лЬстницу основаніемъ на этой площадк%, 
такъ, чтобы она выступила изъ крыши. Предположите, что одинъ 
изъ васъ поднялся на пятую ступень, другой на вторую, а третій 
остался на площадкЪ. Для человЪка на пятой ступени нужно 
спуститься, дабы стать рядомъ съ человЪкомъ на второй, но чело- 
вЪку на площадкЪ слБдуетъ подняться, дабы присоединиться къ 
стоящему на второй ступени. Предположите, что каждая ступень 
лЪстницы изображаетъ какое-либо дЪйств!е: каждое изъ нихъ 
будеть одновременно нравственно и безнравственно сообразно 
съ той точки зрӛнія, на которую мы становимся. Какой-нибудь 
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нравственный поступокъ для человЪка-животнаго, будетъ уже без- 
нравственнымъ для высоко-культурнаго челов5ка. Для человЪка 
на высшей ступени лЪстницы спуститься на низшую-—значитъ 
идти противъ эволюціи и потому подобный поступокъ для него 
безнравствененъ. Но для человЪка на низшей ступени нравственно 
подняться до той же ступени, такъ какъ этимъ самымъ онъ дЪй- 
ствуеть сообразно ходу своей эволющи. Такъ что два человЪка 
могутъ отлично стоять на одной и той же ступени лЪстницы, но 
одинь для этого долженъ былъ подняться, а другой спуститься, 
причемь это дЪйствіе нравственно для одного и безнравственно 
для лругого. Если мы это хорошо поймемъ, мы можемъ начать 
разбирать нашъ законъ. 

Передъ нами два мальчика. Одинъ изъ нихъ умный и смы- 
шленый мальчикь, но онъ очень любитъ все, что ему физически 
приятно, какъ Ъда напр., и все вообще, что доставляетъ ему чув- 
ственныя наслажденія. Въ другомъ видны уже проблески зарожда- 
ющейся духовности: это живой, рӛзвый и развитой мальчикь. 
Возьмемъ третьяго, одареннаго уже очень развитой духовно при- 
родой. Итакъ у насъ три мальчика. Къ какому средству должны 
мы приб%гнуть, дабы помочь эволющи каждаго изъ нихь? Начнемъ 
съ юноши, очень падкаго на чувственныя удовольствія. Если я 
ему скажу: „Сынъ мой, твоя жизнь должна быть вполнЪ не- 
эгоистичной, ты долженъ жить аскетомъ!“ онъ пожметь плечами 
и уйдетъ прочь. Я ему не помогла этимъ подняться ни на одну 
ступень выше. Но если я ему скажу: „Мой мальчикь, твои удо- 
вольствія дають тебЪ лишь мимолетныя радости, но они разру- 
шаютъ твое т5ло и губять здоровье. Взгляни на этого человЪка, 
преждевременно состарившагося, который предавался чувствен- 
нымъ излишествамъ. Таковь будеть и твой удЪлъ, если ты бу- 
дешь такъ продолжать. Не лучше ли посвятить часть твоего вре- 
мени развито твоего ума, твоему образованію, такъ, чтобы быть 
въ состоя и написать книгу, сочинить поэму или отдать свои силы 
на какое-либо предпріятіе. Ты можешь заработать, деньги обез- 
печить себЪ здоровье и славу и такими уситями удовлетворить 
свое честолюбіе. Пожертвуй время отъ времени одну хоть рушю 
на покупку книги, вмЪсто того, чтобы тратить ихь на объды“. 

Обращаясь такимъ образомъ къ этому юношФ, я пробуждаю 
въ немъ честолюбіе, эгоистичное честолюб1е, я согласна, но спо- 
собность отвЪчать на призывъ къ самоотреченію еше не суще- 
ствуетъ въ немъ. Главный двигатель его честолюб1я— эгоизмъ, но 
все же эгоизмъ болфе возвышенный, чмъ чувственныя наслажде- 
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нія, и этотъ совЪтъ мой, давая юношф нФчто духовное, возвышая 
его такимъ образомъ надъ животнымъ, ставя его на уровень чело- 
вЪка, развивающаго свой разумь, и помогая ему тъмъ самымъ 
подниматься по лЪстниць эволющи-этотъ совфтъ мой болЪе 
разумень, чЪмъ если бы я учила его неприложимому въ его жизни 
личному отреченію. Онъ представляетъ ему не совершенный идеаль, 
но идеалт, подходящій къ его развитію. 

Если же, наоборотъ, я обращаюсь къ умственнно-развитому 
юнош%, у котораго пробуждается духовность, я ему дамъ, какъ 
идеалъ--служеніе своей стран, служеніе Инди. Я сдЪлаю изъ 
этого цфль его стремленій, смЪсь эгоизма и безкорыстія, рас- 
ширяя тъмъ самымъ его честолюбіе и ускоряя его эволюцію. 

Когда же я подхожу къ юношЪ съ духовно-развитой при- 
р одой я оставляю всЪ низшія побужденія и взываю уже наобо- 
ротъ къ вЪчному закону самоотреченія, къ преданности (аёуоНоп) 
Жизни Единой, къ служенію Великимъ Существамъ, къ Богу! Я 
буду наставлять его ВивекБ *) и Ваираджіи **), дабы такимъ об- 
разомъ помогать духовной природЪ развивать свои безконечныя 
способности. Разъ понявь, что нравственность относительна--мы 
можемъ начать работать съ пользою. Если мы не знаемъ еще, 
какъ помогать каждой душЪ, каковъ бы ни былъ ея уровень раз- 
витія, то это потому, что мы еще очень неопытные учителя. 

У всӛхь народовь есть изв%стныя, опредӛленныя д%янія, 
которыя считаются зломь, какъ напр.: убійство, воровство, ложь, 
подлость. Все это признается преступленіями. Таковъ общій взглядъ. 
Но онъ не вполнЪ подтверждается дъйствительностью. До кото- 
рыхъ поръ эти дЪянія надо считать нравственными и до которыхъ 
поръ они безнравственны, на самомъ дфлЪ? Почему ихъ считають 
зломъ? Потому что массы въ народ достигли извЪстной стадіи 
эволюціи. Потому что большинство націй находится на одномъ и 
томъ же уровн% развитія, и на этомъ уровнъ онъ признали эти 
дӛянія за зло, идущее въ разрЪзъ съ прогрессомъ. Результатомъ 
является, что меньшинство, находящееся ниже этой стадіи раз- 
витія, считается „преступниками“. Большинство достигло высшей 
стадіи эволющи и большинство составляетъ законъ; и тогда зна- 
чить ть, кто не могутъ достичь даже самаго низшаго уровня боль- 


*) „Вивека“ по санскритски — распознаваніе истиннаго, реальнаго отъ приз- 
рачнаго, преходящаго отъ вЪчнодлящагося. 

жж) „Ваираджія“ по санскритски —равнолушіе ко всему, что не реально и не 
вЪчнодлящееся. 
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шинства, считаются несомнфнными преступниками. Два типа пре- 
ступниковъ представляется передъ нами. Одинъ типъ—это т5, на 
которыхъ мы не можемъ произвести никакого впечатлФнія, если 
будемъ взывать къ ихъ чувству добра и зла. Обь нихъ невӛже- 
ственная публика говорить, какъ о закоренблыхь преступникахъ. 
Но такой взглядъ ошибоченъ и приводитъ къ плачевнымъ резуль- 
татамъ. Это лишь незнаюшія, недоросшія еще души, ребяческія 
души, дЪти въ школф жизни; и мы не поможемъ ихъ развитію, 
если мы будемъ топтать ихъ ногами и грубо тащить ихъ дальше; 
вфдь они едва одной ступенью выше животныхъ. Мы должны 
употребить вс% средства, имӛюшіяся въ нашемъ распоряжении, 
все, что разумъ можетъ подсказать намъ, для того, чтобы 
направить и наставить эти дЪтскя души, приготовить ихъ къ 
лучшей жизни; не надо поступать съ ними какъ съ закоренфлыми 
злодЪями, тогда какъ это лишь дЪти въ дЪтской. 

Другой типъ преступниковь--это т5, что чувствуютъ н$ко- 
торое раскаяніе и угрызенія совЪсти, послЪ совершенія преступле- 
нія: они сознають, что поступили дурно. Эти стоятъ уже на выс- 
шей ступени и имъ можно помочь сопротивляться злу въ буду- 
щемъ, путемъ страданй, налагаемыхъ на нихъ человфческимъ за- 
кономъ. Я сказала о необходимости всевозможныхъ испытан, 
чтобы душа могла научиться различать между добромъ и зломъ. 
Намъ нужно испытаніе добра и зла до тъхъ поръ, пока мы не 
научимся отличать добро отъ зла, но не дальше. Съ того момента, 
какъ оба эти направленія ясно видны для васъ и вы знаете, что 
одно — добро, а другое — зло, тогда, если вы избираете себЪ путь 
зла, вы совершаете грЪхъ, вы идете противъ закона, который вы 
знаете и принимаете. ЧеловЪкъ на этой стадіи развитія грӛшить, 
потому что его желанія сильны, и они побуждаютъ его избрать 
путь, который есть путь зла. Онъ страдаетъ, и это хорошо, что онъ 
пострадаетъ, если онъ будеть слЪдовать такимъ желаніямъ. Съ того 
мгновенія, какъ явится познаніе зла, съ того самаго мгновенія есть 
уже сознательное падене въ уступк порыву. Опытъ черезъ зло не- 
обходимъ только до т5хь поръ, пока зло не познается, какъ зло, и 
только для того, дабы зло могло быть познаваемо такимъ образомъ. 
Если человЪку представляются два рЪшен1я, повидимому не имбюшія 
разницы въ нравственномъ отношении, то онъ можетъ безразлично 
принять то или другое, не совершая злого поступка. Но какъ 
только что-нибудь признано за зло, то позволить звфрю одержать 
верхъ надъ Богомъ будеть измЪной противъ самихъ себя. Воть 
въ чемь собственно состоить грЪхъ; воть въ какихъ условіяхъ 
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стоить большинство, хотя и не всБ, изъ д5лаюшихь зло въ 
наше время. 

Перейдемъ къ ближайшему изслЪдованію нЪкоторыхъ част- 
ныхь случаевъ. Возьмемъ убійство: мы найдемъ, что здравый 
смыслъ нашего общества дЪлаеть различіе между убійствомъ и 
убійствомъ. Если человӛкь въ гнфвЪ береть ножъ и закалываетъ 
своего врага, то законъ называетъ его убійдею и приговариваетъ 
его (по англійскимъ законамъ) къ повӛшенію. Если тысячи людей 
вооружаются кинжалами и закалываютъ тысячи другихь, то это 
убійство называется войною. Слава, а не кара ждетъ того, кто 
убиваеть такимъ образомъ. И толпа, поносящая убійцу одного 
врага, привЪтствуетъ людей, убивающихъ десятки тысячъ. Откуда 
эта странная аномалія? Чфмъ можно ее объяснить? Что можеть 
оправдать приговоръ общества? Есть ли между этими двумя 
дЪяшями какое-нибудь различіе, оправдывающее разницу въ от- 
ношеніи къ нимъ? Да! Война есть нЪчто такое, противъ чего все 
болЪе и болЪе протестуеть общественное мнФніе, и мы отмЪтимъ 
въ этомъ фактЬ рость обшественнаго сознанія. Но если мы и 
должны дЪлать все возможное для насъ, дабы предупредить войну, 
пытаться насаждать миръ и воспитывать нашей дЪтей въ любви 
къ миру, все же сушествуеть дЪйствительное различіе между по- 
веденіемъ человЪка, убивающаго изъ личной злобы, и убійствомъ. 
имБющимъ мФсто на войнЪ. Разница эта такъ велика, что я хочу 
нЪсколько дольше остановиться на этомъ. Въ одномъ случаЪ уто- 
ляется личная злоба, испытывается личное удовлетвореніе. Въ 
другомъ случаЪ человЪкъ, убивая ближняго, удовлетворяеть не 
личное чувство, служитъ не личнымъ цфлямъ, ищетъ не личной 
выгоды. Убивая другъ друга, люди повинуются приказанію свыше 
и на повелБвающихъ падаетъ отвътственность за справедливость 
войны. Всю мою жизнь я пропов%дывала мирь и стремилась по- 
казать зло войны. Но я, тъмъ не мене, признаю, что военная 
дисциплина сама по себЪ имЪетъ чрезвычайное жизненное значе- 
ніс для людей, проходящихъ эту школу. Чему долженъ научиться 
солдать? Онъ долженъ научиться повиновенію, опрятности, дЪя- 
тельности, точности, быстротЪ дЪйствій, безропотному перенесе- 
нію физическихь лишеній, Онъ научается рисковать жизнью и 
жертвовать ею ради идеальныхъ цЪлей. РазвЪ это не школа, 
умЪстная въ эволющи души? РазвЪ душЪ не полезно такое вос- 
питаніе? Когда въ сердцЪ горитъ идеалъ патріотизма, когда жизнью 
своею жертвуютъ для него люди грубые, дюжинные, необразован- 
ные, хотя бы и жестокіе, своевольные, неумЪренные, они все же 
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проходять школу, которая въ ихъ будущей жизни сд5лаеть ихь 
людьми лучшими и болЪе благородными. 

Вотъ что говорить одинъ англичанинъ, н5сколько своеобраз- 
наго таланта, Киплингь. Онъ заставляетъ начальника говорить сол- 
датамъ, что они будутъ сражаться: „за Виндзорскую вдову“ —эти 
слова могутъ казаться нъсколько грубыми, но для человЪка, уми- 
рающаго съ голоду, изувӛченнаго на полЪ битвы, хорошо имЪть 
передъ собою образъ Королевы-Императрицы, матери милліоновъ 
подданныхъ и, отдавая за нее жизнь —познать такимъ образомъ, 
можетъ быть впервые, красоту вЪрности, мужества самоотре- 
ченія-— подвига! Вотъ разница, которая въ смутномъ сознаніи массы 
отличаетъ убійство, совершенное изъ личныхъ побужденій, отъ 
войны. Въ первомъ случаЪ побужденіе эгоистично; во второмь- 
оно исходитъ изъ болБе широкаго Я--Я національнаго! 

РЪшая на практик этотъ нравственный вопрось, мы часто 
оказываемся ниже этой точки зрЪн!я. Часто бываетъ, что во- 
ровство, ложь, убійство не наказываются человЪческими законами, 
но отмЪчаются Кармическими законами, по которымъ послФдствія 
ихъ возвращаются на виновнаго. Часто воровство прикрывается 
именемъ торговли, обманы--именуются дипломатіей. Преступленіе 
возраждается, подъ удивительными формами, измфненнымъ и скры- 
тымъ. Люди жизнь за жизнью учатся самоочищенію. 

Прежде чЪмъ опредЪлить самую сущность зла, я не могу не 
остановиться на одномь важномъ вопросъ, на вопросЪ о мысли 
и дӛйствій. НЪкоторыя дЪйствія, совершаемыя нами, неизбжны. 
Вы не знаете, что вы дЪлаете, когда вы позволяете вашимъ мыс- 
лямъ слЪдовать дурному направленію. Мысленно вы посягаете на 
золото другого, каждую минуту вы въ душ% протягиваете руку 
къ тому, что не ваше. Этимъ путемъ вы приготовляете себ Дхарму 
вора. Въдь Дхарму составляетъ внутренняя интимная природа и 
если вы составляете эту внутреннюю природу изъ дурныхъ мыслей, 
вы возродитесь съ Дхармой, ведущей васъ къ пороку. Это зло 
вы совершаете, не раздумывая.--Энаете ли вы, что въ вась есть 
уже мысли, готовыя породить дйствіеэ Можно плотиной остано- 
вить воду и помфшать ей слФдовать по опредфленному напра- 
вленію, но если образовался прорывъ въ плотинф, вода, до т5хь 
поръ сдержанная, вытечеть черезь этоть прорывъ и снесеть всю 
плотину. Точно также бываеть и съ мыслью и съ дФйствіемь. 
Мысль накопляется медленно за плотиной недостатка условій для 
проявленія и чфмъ больше вы думаете, тъмъ болфе потокъ мыслей 
растетъ за этой преградой обстоятельствъ. Въ другой жизни этой 
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преграды не оказывается и дӛйствіе совершается, прежде чъмъ 
какая-нибудь новая мысль успЪетъ родиться. Таковы неизбЪжныя 
преступленія, которыя иногда разрушаютъ прекрасную жизнь въ 
тотъ моментъ, когда прежнія мысли приносятъ свои плоды въ на- 
стоящемъ, и когда Карма накопленныхъ мыслей проявляется въ 
дЪйствіи. 

Если въ представившемся случа у васъ есть время поду- 
мать и сказать себ: „СдЪлаю ли я это“? тогда для васъ это дЪй- 
стве не неизбЪжно. Минута размышленія означаетъ, что вы можете 
направить мысль въ другую сторону и такимъ образомъ поста- 
вить преграду. При совершеніи поступка, признаннаго дурнымъ, 
нЪтъ извиненія. Только тф поступки неизбфжны, которые совер- 
шаются безъ предварительнаго размышленія. Въ этомъ случаЪ мысль 
принадлежитъ прошлому, дЪйств!е— настоящему. 

Мы подходимъ теперь къ великому вопросу о „Раздљльности“. 
Тутъ, по истинъ, заключается сущность Зла. Великій потокъ жизни 
божественной подраздЪлился, умножился. Это было нужно, дабы 
могли появиться индивидуальные центры сознанія. Поскольку 
этому центру надо возрасти въ сил, раздъльность необходима 
для прогресса. Души, въ извЪстный моментъ, должны быть эгои- 
стичны. ОнЪ не могутъ обойтись безъ эгоизма въ начал своего 
роста. Но теперь законъ прогрессирующей жизни требуетъ 
отъ душъ, болЪе подвинувшихся, чтобъ онъ отнынЪ отказались 
отъ раздЪльности и старались осуществить единство. Теперь мы 
на пути къ единству; мы все боле и болЪе сближаемся другь 
съ другомъ. Теперь для новыхъ успЪховъ необходимо соединиться. 
Конечная цфль остается та же, хотя методъ измЪнился въ теченіе 
эволюціи, длящейся вЪка. Общественное сознаніе начинаеть при- 
знавать, что не въ раздЪльности, а въ единствЪ лежить ростъ 
націи. Мы пытаемся замфнить войну третейскимъ судомъ, кон- 
куренцію--коопераціей, защитой слабыхь--т% грубости, которыя 
имъ приходится переносить, и все это потому, что ходъ эволющи 
направляется теперь къ единству, а не къ раздӛленію. Это по- 
слЪднее знаменуеть нисхожденіе въ матерію, единеніе же зна- 
менуеть восхожденіе къ духу. Мірһ находится на дугЪ восхожде- 
нія, несмотря на милліоны отстающихъ. Въ наше время идеаломъ 
является стремлене къ миру, коопераши и защитЪ, къ братству, 
взаимной помощи. Въ наше время источникъ зла въ раздфльности. 

Но эта мысль даетъ намъ другой пробный камень поведен!я 
направлена ли совершаемое нами дЪйстве къ нашей личной вы- 
годъ или къ общему благу? Эгоистична ли и безполезна наша 


3* 
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жизнь или она полезна человЪчеству? Если она эгоистична, 
то она дурна, она грЪховна, она задерживаеть міровой ростъ. 
Если вы принадлежите къ тӛмь, кто понялъ красоту единства, 
если вы сознали совершенство божественной человЪчности, ко- 
торую мы ищемъ, тогда вы убиваете ересь отчужденія въ вась 
самихъ. 

Когда мы смотримь на многія ученія прошлаго и видимь 
жизнь мудрецовь, у насъ возникають извЪфстные нравственные 
вопросы, отвЪтить на которые многимъ кажется не легко. Я под- 
нимаю здЪсь этотъ вопросъ потому, что могу дать вашимъ мыс- 
лямъ вЪрное направленіе, съ помощью котораго вы будете въ со- 
стоян!и защищать Шастры *) оть придирчивой критики и которое 
даеть вамъ возможность воспользоваться ихъ учешемъ, не будучи 
сбитыми съ толку. Великій Мудрецъ въ его поведеніи не всегда 
является образцомъ, слЪдовать которому долженъ стремиться сред- 
ній человЪкъ. Говоря здЪсь о великомъ Мудрец, я подразумъваю 
такого человЪка, въ которомъ умерло всякое личное желаніе, ко- 
тораго не привлекаетъ ни одинъ изъ предметовъ міра, для кото- 
раго вся жизнь состоитъ въ повиновеніи Божественной волЪ, ко- 
торый отдаеть себя, дабы стать однимъ изъ носителей боже- 
ственной силы для помощи міру. Онъ совершаеть д5ло Божества, 
а дЪло Божества значительно отличается отъ дБла людей. Земля 
изобилуеть всевозможными б%дствіями: войны, землетрясенія, 
голодовки, эпидеміи, чума. Что является причиной ихъ? Во все- 
ленной Бога нЪтъ другой причины, кромЪ самого Бога, и все это, 
кажущееся такимъ ужаснымъ, отвратительнымъ, такимъ мучитель- 
нымъ—все это способы, которыми Онъ научаетъ насъ, когда мы 
сбиваемся съ прямого пути. 

Чума уносить тысячи людей какой-нибудь нащи. Могучая 
война сБеть тысячи труповь по полю битвы. Почему? Потому 
что эта нащя пренебрегла Божественнымъ Закономъ своего роста 
и путемъ страданія должна выучить свой урокъ, если не можеть 
выучить его путемъ разума. Чума--послФдствіе пренебреженія за- 
кономъ здоровья и чистой жизни. Богъ слишкомъ милосердь,дабы 
дозволить нарушить законъ по капризу, по причудамъ и влече- 
ніямъ медленно развивающагося человЪ чества, не призывая внима- 
нія на такое нарушеніе. Эти бЪдств!я подготовляются Богами испол- 
нителями воли Ишвары, и они, невидимые въ нашемъ мір%, упра- 
вляютъ божественнымъ закономъ, какъ должностное лицо упра- 
вляетъ законами гражданскими. 


ж) Шастры по санскритски- кодексъ законовъ. 
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Именно потому, что они исполнители Закона и ихъ работа 
не носитъ личнаго характера, ихъ поступки не могутъ быть для 
насъ предметомъ подражанія, какъ поступокъ судьи, заключа- 
ющаго преступника въ тюрьму, не указываетъ на то, что каждый 
человЪкъ можеть мстить своему недругу. 

Взгляните, напримъръ, на великаго Мудреҳа Нараду. Мы 
видимъ, что онъ возбуждаетъ войну, когда двЪ націи достигли 
въ своемъ развитіи такой точки, когда для каждой дальнфйшее 
благо можетъ быть достигнуто только войною и битвами, побъдой 
одной надъ другою. ТЪла погибаютъ и для этихъ людей лучшей 
помощью является уничтоженіе ихъ тЪлъ и въ новыхъ тфлахъ у 
нихъ явится больше возможностей роста. Боги производятъ битву, 
въ которой погибаютъ тысячи людей. Подражать Имъ будетъ для 
нась зломъ, потому что возбуждать войну для торжества побЪды, 
или для добычи, изъ честолюбія, ради чего-либо, касающагося 
личности—грЪховно. Но для Нарады это не было гр%хомь, ибо 
такіе Деваси *), какъ онъ, помогаютъ міру слЪдовать по пути 
эволюціи, устраняя съ этого пути препятствія. Вы поймете, от- 
части, чудеса и тайны вселенной, когда будете знать, что то, что 
кажется зломъ для формы, является добромъ для жизни; все со- 
вершаюшееся свершается къ лучшему. Да, —,„Есть Божество, пра- 
вящее нашею судьбою, какъ бы грубо мы ее ни обтесывали“. Ре- 
лигія права, утверждая, что Боги управляютъ міромъ и ведутъ 
націи, и руководятъ ими, и возвращаютъ ихъ на правильный путь, 
когда онЪ отъ него уклоняются. 

Челов%кь, преисполненный личныхъ интересовъ и привле- 
каемый предметами удовольствія, человкъ, у котораго все его 
„Я“ состоитъ изъ Камы **), такой человЪкъ, поступая по влеченію 
своей чувственной природы, часто совершаетъ преступленія; но 
тотъ же самый поступокъ, совершенный освобожденною душою, 
свободной отъ всякаго желанія, выполняющей божественныя пред- 
начертанія--окажется правильнымъ При крайнемь нев%ріи, въ 
которое впали люди по отношенію къ дЪятельности Божества, 
такія слова могутъ показаться странными, но все же въ природЪ 
нФть такой энергіи, которая не была бы физическимъ проявле- 
ніемъ Бога, выполняющаго волю Всевышняго. Таковъ правильный 
взглядъ на природу. Мы смотримъ глазами формы и, ослЪплен- 
ные Майей, называемъ это зломъ; но Боги, разрушая формы, лишь 
устраняютъ всякія помЪхи, препятствующія ходу эволюціи. 


ж) ,Деваси“--по--санскритски 6-я степень Посвященія. 
жж) „Кама“ —по-—санскритски „Желан!е“. 
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Теперь мы можемъ понять нЪкоторые изъ другихъ вопросовъ, 
часто бросаемыхъ намъ въ лицо тфми, кто смотритъ на все по- 
верхностнымъ взглядомъ. Представимъ себ, что человЪкъ, увле- 
каемый къ совершенію грЪха, оказывается предохраненъ отъ него 
однимъ лишь стеченіемъ обстоятельствъ; представьте себъ, что 
влеченіе къ грЪху все возрастаетъ, что будеть для него всего 
лучше? Получить возможность превратить свое влеченіе въ дй- 
стве. Совершить преступленіе? Да, даже преступленіе мене вредно 
для души, чъмъ непрестанныя скрытыя мысли о немъ, развитіе 
рака въ самомъ сердцБ жизни. Поступокъ, разъ совершенный, 
умираеть, а страданіе, слвдуюшее за нимъ, преподаетъ нообхо- 
димый урокъ, мысль же плодотворна и живуча *). Понимаете ли 
вы это? Если да, то вы также понимаете, почему въ писаніяхь 
вы находите, что Богъ ставитъ на дорог человФка случаи, удоб- 
ные для совершенія грЪха, его влекущаго и который онъ въ сущ- 
ности уже совершаетъ въ сердцъ своемъ. Безъ сомнЪнія, онъ 
будетъ страдать за свой грЪхъ, но чрезь это страданіе онъ 
узнаетъ, что выпадаетъ на долю свершающаго зло. 

Если бы дурной мысли было предоставлено расти въ его сердцф, 
она становилась бы все сильн%й и сильнФй, постепенно испортила 
бы всю нравственную природу человфка. Это то же, что ракъ, 
если его не удалить немедленно, онъ отравитъ все тБло. Гораздо 
будетъ милосерднфе допустить, чтобы такой человЪкъ согрЪшилъ 
и перенесь страданіе, чБмь чтобы онъ стремился къ гръху и не 
совершаль его только изъ-за недостатка случая, такимъ образомъ. 
неизбЪжно шелъ назадъ и портилъ свои слЪдующя существова- 
нія. Точно также, если человЪкъ быстро идетъ впередъ, но въ 
немъ есть скрытая слабость, или на немъ тяготБеть Карма прош- 
лаго, еще не искупленная, или дурныя дфла, еще не заглаженныя, 
такой человЪкъ не можетъ стать освобожденнымъ, пока эта Карма 
остается неискупленной, пока у него остается хотя бы одинъ не 
заплаченный долгъ. Что будеть всего милосерднЪе для него сд%- 
лать? Помочь ему заплатить свой долгъ страданіями и паденіемъ, 


ж) Это не значитъ, что человвкь долженъ совершать грЪхъ вмЪсто того, 
чтобы бороться противъ него. Пока онъ борется, все обстоить благополучно и 
онъ лишь укрбиляеть свои силы. Въ томъ случаЪ, о которомъ говорится эд%сь 
борьбы нътъ, человЪка просто влечет» грЪхъ и ему не хватаетъ только удобнаго- 
случая. Тогда, чфмъ скорће такой случай представится, тфмъ лучше для этого 
человЪка. Сдерживаемое влеченіе прорывается наружу, осуществленное желаніе 
влечетъ за собой страданіе, человЪкъ получаетъ необходимый урокъ и очищается 
отъ все кр5пнущаго яда. 
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дабы несчастья, сльдуюшія за ошибкой, могли искупить Карму 
прошлаго. Это значить--устранить съ его дороги препятствіе, пре- 
граждавшее ему путь къ освобожденію, и Богь посылаетъ ему 
это искушеніе, дабы послфднее препятствіе было сокрушено. 

У меня нЪтъ времени для разработки мысли въ этомъ инте- 
ресномъ направленіи, но я жду отъ васъ, чтобы вы занялись этимъ 
сами и увидали все ея значеніе, увидали, какъ она освфщаетъ 
темныя проблемы роста, паденія Святыхъ. Если, усвоивъ это, вы 
прочтете книгу вродъ „Махабхараты“, вы поймете дЪятельность 
Боговъ въ судьбахь людей; вы увидите присутствіе Боговъ и въ 
буряхъ и въ солнечномъ сіяніи, въ мирЪ и въ войн% и вы будете 
знать, что все благополучно съ человӛкомь и съ нашей, чтобы 
ихъ ни постигло, ибо высочайшая мудрость и н-жная любовь на- 
правляють ихъ къ намӛченной цБли. 

А теперь, я перехожу къ послФднему слову, слову, произ- 
нести которое я рфшусь передъ вами, внимательно слушавшими, 
что я говорю о такомъ трудномъ и сложномъ предмет%. Есть еще 
боле высокая ЦФль и ступени къ ней не тф, которыми можетъ 
руководить Дхарма. Возьмемъ замЪчательныя слова великаго Учи- 
теля Шри-Кришны и посмотримъ, какъ въ своихъ заключитель- 
ныхь поученіяхь Онъ говорить о томъ, что выше всего, къ чему 
мы осмФливались прикасаться. Вотъ его проповФдь мира: 

„Внимай опять Моему великому слову, самому сокровенному 
изо всЪхъ; ты любимъ Мною и устойчиво твое сердце, ибо буду 
я говорить ради блага твоего. 

„Погрузись умомъ твоимъ въ Меня, предайся мнФ, пожертвуй 
собою МнЪ, пади предо Мною во прахъ и ты Меня достигнешь. 
„Оставивъ всЪ твои Дхармы, ищи во Мнф Одномъ убфжища; не 
сокрушайся, Я освобожу тебя отъ всфхъ грЪховъ“... Бхагавадъ- 
Гита ХУШ 64—66. 

Своими посл®дними словами я обращаюсь здфсь только къ 
тмъ, чья жизнь озарена высокимъ стремленіемъ къ самопожертво- 
ванію; они имфютъ право на эти заключительныя слова надежды 
и мира. Тогда наступить конецъ Дхармы. Тогда человЪкъ не стре- 
мится ни къ чему, кромЪ какъ къ Господу. Когда душа достигла 
этой ступени эволющи, на которой она не проситъ ничего мірского 
но всецфло отдается Богу, когда она переросла всф влечения, 
когда сердце черезъ любовь достигло свободы, когда все существо 
стремится броситься къ ногамъ Господа--тогда оставьте всякія 
Дхармы; онф уже не для васъ; не для васъ уже законъ роста, не 
для васъ уравноввшиваніе долга, строгая проврка поведенія-- 
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не для васъ. Вы отдали себя Богу. Въ васъ не осталось ничего, 
что не было бы божественнымъ. ЧЪмъ можетъ быть Дхарма для 
васъ, соелиненныхъ съ Нимъ; вы уже не отдъльное „Я“. Ваша 
жизнь въ Немъ, Его жизнь въ васъ, вы можете жить въ мрф—вы 
только Его оруде. Вы всецфло принадлежите Ему. Ваша жизнь — 
жизнь Ишвары. Ваше самоотреченіе освободило васъ и ваша жизнь 
потонула въ лонЪ Бога. 

Таковы слова Учителя. На этой мысли я хочу разстаться 
съ вами. 

А теперь.. прощайте братья!--Наше общее дфло окончено. 
Посл% этого несовершеннаго изображенія такого необьятнаго пред- 
мета, я могу вамъ сказать:—внимайте мысли пропов$ди, а не тому 
кто ее произноситъ; откройте свои сердца мысли и забудьте о 
несовершенствЪ усть, ее произносящихъ. Помните, что поднимаясь 
къ Богу, мы должны стараться передать, хотя бы и слабо, нашимъ 
братьямъ крупицы этой жизни, достичь которой мы стремимся. По- 
этому забудьте говорившаго, но помните ученіе. Забудьте несо- 
вершенства посла, но помните само посланіе. Покланяйтесь Богу, 
чье ученіе мы изучаемь, и простите въ своей снисходительности 
ошибки слуги, давшаго ему выраженіе. 


Миръ всъмъ живущимъ. 
Пер. Н. В. Пшенецкой. 


Москва. 


КОНЕЦЪ. 


шәл 
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О сынъ Истины! Обратись къ лицу Моему и отстранись отъ всего 
помимо Меня, ибо истинно говорю тебЪ, власть Моя пребудетъ вовЪки 
и царство Мое нескончаемо. 

О сынъ ЧеловЪческій! Я былъ въ Моей древней Сущности, въ 
Моемъ вЪчномъ Бытіи. Я зналъ заранфе Мою любовь къ тебі и по- 
тому Я создаль тебя и даль тебЪ подобіе Мое и проявилъ въ тебь 
всю красоту Мою. Люби Меня, чтобы могъ Я признать тебя Своимъ и 
въ ДухЪ Жизни утвердить тебя. 

Изъ Табличекъ Беа-Улла. 


Бхагавадь- Гита. 


(Продолженіе %). 


Благословенный сказаль: 


Эту вЪчную Іогу я повЪдалъ Вивасван’у 1); Вивасванъ пере- 
даль ее Ману ?); Ману сообщилъ ее Икшваку 3). 


2. 


Такимъ образомъ, другъ отъ друга, ІогБ научились цари — 
мудрецы. На земл она со временемь пришла въ упадокъ, о 
Парантапа 4). 


3. 
Эту древнюю Іогу сегодня повьдаль Я тебЪ, ибо ты мой 
ученикъ и преданный другъ; она есть высшая тайна. 


4, 


Арджуна сказалъ: 


Ты родился позже, Вивасванъ родился раньше; какъ дол- 
женъ я понять, что ты первый провозгласиль сіе ученіе? 


ж) (См. Въстникъ Теософіи, № 2). 

1) Міуаѕуаїі — сввтильникь излучаюшій свЪтъ, Солнце; также эпитетъ Ману 
ТУ расы, чаще Уаіуаѕуаі. 

2) Ману--руководитель У или арійской расы. 

3) Икшваку--царскій родь Моря въ Индіи, изъ котораго долженъ родиться 
Ману будущей расы. 


4) Искусный въ (араз, духовной дисциплин; также — преодолЪвающій 
враговъ. 
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5. 


Благословенный сказаль: 
Много рожденій въ прошломъ у меня и у тебя, о Арджуна! 


Я знаю ихъ вс5, но ты не вБдаешь своихь, о Парантапа! 
6. 

Хотя нерожденный,--мое вЪчное Я, Владыка всего сущаго, 
осБняющій природу, Мною созданную, —Я все-же рождаюсь Моей 
собственной властью. 

7. 

Когда правда приходить въ упадокъ, о Бхарата, а не- 

правда воцаряется, тогда являюсь Я. 
8. 

Для защиты добрыхъ, для пораженія злодЪевъ, для возста- 

новлен!я дхармы 1), Я рождаюсь изъ вЪка въ вЪкъ. 
9. 


Кто знаетъ сущность Моего божественнаго рожденія и д%- 
ятельности, тотъ, покидая тфло, не воплощается вновь, а соеди- 
няется со Мною, о Арджуна! 


10. 


Освободившись отъ вожделЪній, страха и гнФва, преиспол- 
ненные Мною, прибЪгая ко МнЪ, очищенные въ огнЪ мудрости, 
многіе вошли въ Мое быте. 


11. 
Какъ люди идуть ко МнЪ, такъ и Я встрӛчаю ихъ. Путь 
которому слЪдуютъ люди, всюду Мой путь, о Партха! 2). 


12; 


Стремясь къ успӛху въ дфлахъ, люди приносятъ жертву 
Лучезарнымъ; ибо въ мір% человӛческомь успЪхъ— дитя Кармы 3). 


1) Правды закона духа. 
1) Сынъ Притхы. 
3) Т. е. результать дЪятельности. 


БХАГАВАДУЪ - гита. 43 


Распредленіемъ дъйствій и свойствъ Мною были произве- 
дены четыре касты; знай-же, что Я ихъ творецъ; хотя неизсяка- 
емый, я не дЪйствую. 


14, 


ДЪйствія не вліяютъ на Меня, плодъ дӛяній Меня не прель- 
щаетъ. Тотъ, кто знаетъ Меня, не связань дЪйствіями 1). 


15. 


Познавъ это и стремясь къ освобожденію, наши предки 
все же совершали дъйствія; совершай же и ты дЪйствія, какъ со- 
вершали предки въ прошломъ. 


16. 


„Что дЪйствіе, что бездъйствіе?“ И мудрые этимъ смуща- 
ются. И потому я опишу тебЪ дЪйств!е; познавъ его, ты осво- 
бодишься отъ гр$ха. 


17. 


Необходимо познать дфйств!е, необходимо различать неза- 
конное дӛйствіе отъ бездЪйствія; таинственъ путь цфяній. 


18. 


Кто можетъ бездЪйствіе узрЪть въ дЪйствіи и дфйстве узрЪть 
въ бездЪйствіи 2), тотъ--мудрый среди людей и уравновЪшенъ въ 
своей дЪятельности. 


19. 


Тоть, чьи начинанія свободны отъ вожделЪн!й и мечтаній, 
чьи дӛйствія сгораютъ въ огнф мудрости, того мудрецы назы- 
ваютъ мудрымъ. 


1) Кто знаеть Суть Божественной Жизни, просвфтляется и не зависить 
больше отъ внЪшняго міра. 

2) Т. е. дЪйствовать совершенно безкорыстно, безъ мысли о себ, отдавая 
себя и свое служеніе Всевышнему. 
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20. 
Утративь привязанность къ плодамъ дфятельности, всегда 
довольный, не ища ни въ комъ опоры |), даже совершая дЪйствія, 


онъ все же бездфйствуетъ. 
21. 


Ни на что не расчитывая, покоривь свой умъ и свое я, 
отказавшись отъ всего, совершая дфйстве лишь тфлесно, онъ не 
грЬшитъ. 


22. 


Довольный достигнутымъ, свободный отъ двойственности 2), 
не знающій зависти, одинаковый при удач и неудач, онъ не 
связанъ и тогда, когда совершаетъ дЪйствіе. 


28. 


Тотъ, кто утративъ желанія, достигъ освобожденія, чьи мы- 
сли покоятся въ мудрости, совершаетъ дъйствія жертвы ради; и 
всБ дЪянія его растворяются 3). 


94. | 


Предвъчное жертвоприношеніе, Предвфчная жертва прино- 
сятся Предввинымь въ огнф Предвъчнаго; съ Предвъчнымъ 
сольется лишь тотъ, кто всЪ свои дӛйствія молитвенно посвяща- 
етъ ПредвЪчному. 

25. , 

Н%которые іоги жертвуютъ только Лучезарнымъ; другіе при- 

носятъ жертву, жертвуя Огню ПредвЪчнаго. 


26. 


НЪкоторые предають слухъ и остальныя чувства огнямъ 
самообузданія; другіе приносять въ жертву чувственнымъ огнямъ 
звукъ и остальные предметы чувствъ. 


97. 


Другіе предають дӛятельность чувствь и отправленія жизни 
мудростью рожденному огню возсоединенія 4), достигнутаго по- 
б%дой надъ собой. 


1) Буквально: не завися ни оть кого и ни оть чего, совершенно самосто- 
ятельный. 

2) Оть пары противуположностей. 

3) Т. е. дьянія не оставляють на немъ слфда и не связывають его. 

4) Буквально: мудростью зажженному огню Іоги, т. е. сліянія съ Богомъ. 
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28. 


Отшельники и люди суровыхъ обЪтовъ жертвуютъ всфмъ, 
что им5ють, подвигами іоги, углубленнаго чтенія и мудрости. 


29. 


Другіе выдыханіе жертвуютъ вдыханію и вдыханіе — выды- 
ханію, ограничивь приливь вдыханій и выдыханій и отдавшись 
пранаямЪ 1). 

30. 


Другіе, воздержанные въ пищ, жертвуютъ свое жизненное 
дыханіе дыханію жизни. Вс они обладаютъ знаніемъ жертвы и 
жертвой они освободились отъ грЪха. 


31. 
Питаюшіеся животворящими остатками жертвъ соединяются 
съ неизмннымъ Предвфчнымъ. Не для того этотъ міръ, кто не 
жертвуеть, тБмъ болЪе міръ иной, о лучш изъ Куру! 


39. 
Многочисленны и разнообразны жертвы разсыпанныя передъ 
лицомъ Предвъчнаго; знай, что всф они дъйствіемъ—рожденныя; 
познавъ это, ты будешь свободенъ. 


33. 


Лучше всякихъ внӛшнихь жертвь-жертва мудрости, о Па- 
рантапа! Въ мудрости, о Партха, прекращаются безъ остатка вс5 
дЬянія. 

34. 


Познай это послушаніемъ, 2), пытливостью и служеніемъ. 
Прозръвшіе правду мудрые посвятятъ тебя въ мудрость. 


35. 


И познавъ это, ты больше не впадешь въ заблужденіе, о 
Пандава 3), ибо ты узришь вс твари безъ исключенія въ Еди- 
номъ и Единое во Мн% 4). 


1) Наука дыханія, примфненная къ умной молитв. 

2) Т. е. ученичествомъ, слЪдуя по стопамъ святыхъ. 

3) Потомокъ рода Панду. 

4) Единое Само (Ше бей) проявляется черезь Сына Своего, Воплощеніе 
Любви и Мудрости. 
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36. 


Если ты даже величайшій изъ грӛшниковь, ты переплывешь 
пучину грЪха на ладьЪ мудрости. 


37. 


Подобно огню, превращающему въ пепелъ топливо, огонь 
мудрости сжигаетъ до тла вс дӛянія. 


38. 


Въ мір нФть лучшаго горнила !), какъ мудрость; кто со- 
вершенень въ [огЪ со временемь находить просвътленіе въ 
Единомь. 


39. 


Исполненный вфры обрФтаеть мудрость; обрЪтаетъ ее также 
и владыка своихъ чувствъ; достигнувъ-же мудрости, онъ погру- 
жается мгновенно въ Миръ Неизреченный з). 


40. 


Но невӛжественный, лишенный в5ры и въ себЪ сомнфваю- 
шійся, идеть къ погибели; для сомнфвающагося н%ть ни этого, 
ни иного міра, ни счастья. 


41. 


Кто единенія ради отрӛшился отъ д%йствій, 3), кто му- 
дростью разрЪшилъ сомнФнія, кто повинуется лишь Единому, 
того дБйствія не связывають, о Дхананджая 7). 


42. 


И потому, мечемъ мудрости Единаго разсфкая закравшееся 
въ твое сердце это нев5дӛньемь, рожденное сомнФнье, пре- 
бывай въ 1огЪ. Возстань, о Бхёрата! 

Такъ гласить четвертая бесфда славной Бхагавадъ-Гиты, 
именуемая Гога Мудрости. 


Перев. И. М. и Аша. 


1) Буквально: очистителя. 

2) Миръ высшаго порядка, небесный миръ. 

з) Буквально: кто Іогой отрӛшился отъ дЪйствія. 
4) Счастьемь--рожденный. 


Радость и страдане. 


М. Коллиназ. 


(Продолженіе). 


ГлАВА ЦП. 


Двадцать одно правило *), начертанное на входныхъ ст%- 
нахь Чертога Обученія, видимо въ астральномъ свЪтТЪ всьмь 
ученикамъ, которые стремятся къ центральному пламени изъ 
мрака своего личнаго „я“. И тъ, которые не изучили самыхъ пер- 
выхъ правилъ, относящихся къ таинству страданія, должны снова 
совершить свой путь по утомительной дорогЪ матеріальной жизни. 
ТЪ же, которымъ посчастливилось прочесть ихъ и постичь ихъ 
значеніе еще во время земной жизни, несутъ великую отвФтствен- 
ность. Если они не выполнятъ ее, тогда передъ ними предста- 
нетъ еще болЪе трудная задача. 

ТЬ, которымъ дано указывать людямъ путь, посылаются въ 
міръ во всеоружии ясной и острой рфчи, способной срЪзать т5 
красивые цвЪты пріятныхъ иллюзй, которые скрашивають міръ 
для большинства живущихъ въ немъ. Эту жатву приходится со- 
брать и отбросить въ сторону, прежде чЪмъ покажутся корни 
разрастающагося личнаго я, и задолго до того времени, когда 
„маленькое дерево“ личнаго роста ср5зано и брошено на полъ 
храма**). Изреченія, предшествующія двадцати одному правилу, 
относятся всецфло къ этой предварительной жатв%, къ уничто- 
женію всЪхъ пріятныхъ иллюзій. Для слабыхъ душъ, едва начав- 
шихъ расти, иллюзіи эти нужны; для сильнаго душой, для оккуль- 
тиста, они являются препятствіемъ, которое необходимо устра- 


%) 21 правило „Свъта на Пути“. 
ж.) „Исторя Года“. 
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нить. Ученикъ долженъ стать лицомъ къ лицу съ фактами жизни 
и познать ихъ истину съ перваго момента, когда желаніе духов- 
наго рождения овладћетъ имъ, когда онъ рЪшительно станетъ на 
тернистый путь. Эти привлекательные цвЪты украшаютъ зауряд- 
ную жизнь, въ условіяхъ, въ которыхъ обыкновенный человЪкъ 
проводить свое время, думая лишь о себЪ и о своей семь, и 
возвращаясь снова и снова къ прежнему опыту, въ течене без- 
численныхъ перевоплощеній, подобно ребенку, который сызнова 
возвращается къ заучиванію своей азбуки, прежде чЪмъ итти 
дальше. ЦБль оккультиста--понять жизнь и переступить черезъ 
нее; долгъ его — привести и другихъ къ этому трудному усилію. 
Путь лежить внутри и внь одновременно; (правила 18 и 19). Его 
нельзя найти исключительно въ области познаванія или въ оди- 
ночествЪ души; и тамъ, и здфсь — лишь часть пути. На этой 
истинъ нельзя настаивать достаточно сильно, нельзя слишкомъ 
часто повторять ее. Съ каждымъ шагомъ впередъ, который уче- 
никъ дфлаеть въ познаніи, онъ долженъ принести міру новый 
дарь, иначе законъ обособления будетъ управлять имъ и въ свя- 
тилищЪ его души такъ же, какъ онъ управляеть человъкомъ, 
исполненнымъ желанья въ его жизни среди м!рской суеты; лишь 
послЪдствія окажутся гораздо болЪе тяжелыя, ибо желЪзный 
затворь личности будеть крЪфпко замыкать врата, ведушія 
на путь; и ученикь, уже приблизившійся къ нимъ по горькой 
тропЪ суроваго отреченія, или путемъ экстаза и созерцанія, впа- 
детъ въ отчаянье когда увидитъ, что преграда остается по- 
прежнему неподвижной и что ему приходится возвращаться 
назадъ. 

Иллюзіи эти встрЪчаются намъ со всЪхъ сторонъ въ теченіе 
всей нашей жизни, пока мы не уничтожимъ ихъ. Онъ дЪлаютъ 
жизнь возможной и даже пріятной отъ зари и до заката. 

Первая изъ этихь иллюзій состоитъ въ увЪренности, что въ 
мір есть или можетъ быть н$что, за что мы не отвЪтственны. 
Это—расцвЪтан!е чувства обособленности, и если цвЪты эти не 
ср5зать рвшительно и непрестанно, они могуть лишить силы и 
задушить насъ. Они уподобляютъ насъ странствующему ребенку 
въ одномъ изъ фантастическихь разсказовь Джорджа Макдо- 
нальда, ребенку, который зашелъ въ заросшую плющемъ башню, 
думая найти въ ней отдыхь и безопасность, а нашель въ ней 
тюрьму. Плюшь замкнулся надъ дверью и ребенокъ очутился 
внутри четырехь стЪнъ, не видя ничего, кромЪ узкаго клочка 
неба. Въ такомъ же положеніи оказывается человЪкъ, позволяющій 
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себЪ замкнуться въ свою собственную личность и уйти отъ всЪхъ 
трудностей и обязанностей внӛшняго міра. Для оккультиста такъ 
же тщетна всякая попытка изб5жать предъявляемой ему жизнью 
задачи, какъ для школьника тщетны старанія обойти задачу изъ 
Евклида, если онъ хочетъ учиться математикЪ. ВсЪ задачи жизни 
должны быть пройдены и осилены; бЪдность, несчастіе, зло, по- 
рокъ и преступлене — всЪ являются нашими учителями. Но это 
вовсе не значитъ, чтобы личность ученика должна была отда- 
ваться во власть зла, дабы постичь его уроки. Это означаетъ, 
что ученикъ долженъ спуститься ‘въ атмосферу зла въ такой 
мЪрЪ, какъ если бы то была его собственная атмосфера. Онъ 
долженъ стремиться исправить преступника и тирана и понять, 
до какой степени они сроднились съ живущимъ въ нихъ зломъ. 
Такъ постигаются эти уроки, но не тми, которые сами про- 
ходять черезь испытанія, и которыхъ ослЪпляетъ пыль, вздымаю- 
щаяся на томъ ристалищф, гдв они борятся съ призраками. 
Только такъ уничтожается желаніе ошушеній и жажда роста; это 
желане и эта жажда разсБиваются передъ скорбью, которая 
охватываеть душу, впервые познавшую страданія міра, передъ 
страстной жалостью, слъдующей за этимъ познаніемъ, передъ 
жаждой помочь, передъ потребностью утЪфшить, исправить, и 
спасти. Большинство изъ тфхъ, которые впервые поймутъ, ито 
можно выстрадать благодаря бЪдности; которые постигнутъ 
впервые всв ужасы войны и незаслуженныхь страданій безза- 
щитныхъ животныхъ; которые впервые увидять мученія ребенка, 
при невозможности ему помочь, -- неизбфжно проведуть дурную 
ночь безъ сна, терзаясь безсильной жалостью. Но придеть сл%- 
дующая ночь, и они заснуть и понемногу забудутъ видӛнное или 
слышаное, такь сильно встревожившее ихъ совЪсть. Но оккуль- 
тистъ никогда не забываеть. Онъ — часть цфлаго и чувствуетъ 
вмЪст со вс5ми. Среди ночи, пробуждаясь отъ своихъ сновид%- 
ній, онъ всматривается въ темноту и вопрошаеть у ВЪчности: для 
чего необходимы вс% эти страданія? И въ тишин заговоритъ 
Голосъ и скажетъ ему, что это--его вина, что осужденіе лежитъ 
и на немъ. За все отвЪтственны какъ вс, такъ и каждый изъ 
насы; заурядный человъкъ, благополучно погруженный въ свою 
личную жизнь, этого не знаетъ, но оккультистъ знаетъ это, и 
Голосъ никогда не оправдаетъ его. Никогда покой не сойдетъ 
болЪе въ его душу, пока онъ въ этомъ мір, откуда къ небу 
неустанно несутся крики невинныхъ, безнадежно молящихъ о 
помощи, если самъ онъ не сдЪлается частицей неба, подавая 
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молящимъ и помощь и надежду. И онъ обрътетъ Миръ лишь въ 
глубин душевнаго уединенія, въ тайникЪ внутренняго святилища, 
когда Голосъ снова заговоритъ и скажетъ: „Ты хорошо сдЪлалъ“. 


Глава Ш. 


Необходимо въ самомъ начал пути выяснить, каковы должны 
быть отношенія оккультиста къ матеріальному міру и къ царству 
животныхъ. Обыденный человЪкъ бываетъ поочередно то власти- 
телемъ, то рабомъ матери. Онъ можеть до извфстнаго предЪла 
контролировать и овладъвать ею; за этимъ предфломъ онъ чув- 
ствуеть себя безпомощнымъ пигмеемъ передъ слбпыми съ вида 
стихіями неизмЪримой силы. По отношенію къ животнымъ, чело- 
вЪка можно разсматривать, какъ признаннаго властелина въ пре- 
дЪлахъ ихъ царства. Большинство изъ нихъ—добровольные рабы 
его; остальныхъ онъ рано или поздно сумЪетъ подчинить себ% 
благодаря своему высшему искусству и изобр$тательности. Онъ 
является полноправнымъ правителемъ этого великаго міра, окру- 
жающаго его со всвхъ сторонъ. И онъ свободно творитъ въ 
немъ свою волю, которой въ другихъ областяхъ поставлены пре- 
д5лы. 

Западные оккультисты еше не пробудились кь сознанію, 
что на нихь лежить опредӛленный долгъ по отношенію сушествь, 
отданныхъ всецъло во власть человъка. На протяженіи всей то- 
мительно длинной исторіи человЪческой жизни на землЪ, чело- 
въкъ непрестанно грЪшилъ въ отношени малыхъ сихъ. Такъ 
длинна и такъ томительна исторія рожденій и перевоплощеній, 
съ ея грустной пов5стью грЪха, стыда и паденья, что не будь 
другой половины ея двойныхь вратъ, не будь страстной силы 
радости, которая такъ неразрывно сливается съ самою жизнью, 
послЪдняя не могла бы продолжаться такъ безконечно. ЧеловъЪкъ 
учится съ трудомъ. Онъ не можетъ усвоить даже того, что на 
немъ Лежить долгь передь ближнимъ. Можно ли ожидать, чтобы 
онъ выполняль этотъ долгь? Оккультисть начинаетъ сознавать 
свои обязательства, когда его духъ проникнеть въ преддвер!е 
истиннаго познанія, и на него возлагается не только выполненіе 
этихь обязательствъ, но и указаніе на нихь вс5мһ, попадающимъ 
вь кругь его вліянія. 

Люди оправдывають свой грЪхъ по отношенію животныхь 
тъмъ, что у нихъ н5ть души; совершенно такъ же и Магометане 
оправдываютъ свои грЪхи передъ женщинами, предполагая и у 
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нихъ отсутствіе души. Но ученикъ оккультизма знаетъ хорошо, 
что и онъ самъ, и тотъ, котораго называютъ Учителемъ, и червь 
подъ его ногами, вс составляютъ одно. Когда чувство обособ- 
ленности перестаеть держать его въ своихь тискахъ, онъ начи- 
наеть познавать, что это такъ. Онъ познаеть, что не только его 
собственный духъ и тотъ, который оживляетъ червяка — боже- 
ственнаго происхождения, но также и тӛло, въ которомъ живетъ 
его душа, и то маленькое тБльце, которое является малымъ хра- 
момъ для ползающаго червяка. Оккультисты знають, что матерія 
проникнута жизнью, но благодаря ихъ медлительности и благо- 
даря той трудности, съ которой они возвышають себя самихъ и 
окружающихъ до состоянія интуищи и истиннаго познанія,-на нихь 
лежить отвЪтственность за то, что ученымъ было предоставлено 
первымъ открыть и распространять эту истину. Съ того момента, 
когда душа освобождается изъ подъ власти своей собственной 
эгоистической обособленности, она начинаеть видЪть, знать и по- 
нимать тБ истины, ради открыт я которыхъ обагряли многія по- 
колЪнія ученыхъ руки въ крови безчисленныхъ жертвъ, жертвуя 
невозвратимымъ даромъ жизни, дабы хотя на одинъ шагъ при- 
близиться къ ея тайнамъ. Во имя научныхъ открыт мы оправ- 
дываемъ тЪхъ, которые работаютъ въ страшныхъ лабораторіяхъ 
вивисекторовь. Это--пятно на нашей истори, которое потребуетъ 
вЪковъ возмездія и искупленія, и оккультисть, отказывающійся 
активно выступить противъ этого грБха, тратить лишь даромъ 
свое время, подчеркивая свое собственное чувство обособления. 

ЦЪна этихъ безплодныхъ пытокъ такова, что только при- 
надлежаще къ арміи Ненависти и Зла могутъ сознательно уча- 
ствовать въ нихъ, оставаясь въ душевномъ равновЪ си. 

Мучительство и страданія, которыя — по словамъ самого 
Клода Бернара— человЪческое воображен!е не въ состояніи даже 
представить себ, хладнокровное и безстыдное злоупотребленіе си- 
лой, нарушеніе довФрія, отрицаніе всъхъ законовъ жалости, любви 
и долга, полное нарушеніе всъхъ заповӛдей любви и поруганіе 
каждаго изъ ея законовъ. 

Какъ исправить это зло, которое стало частью человъческой 
истори, которое не только существуетъ и понын%, но съ каждымъ 
днемъ становится сильнЂе? Ибо разъ оккультисть увидЪлъ зло, 
онъ никогда не можетъ перестать видЪть его; и не могутъ уши 
его стать глухими къ крику безпомощныхъ жертвъ, если бы духъ 
его хотя на одинь короткій мигь прислушался къ нимъ. Разъ на- 
ложивъ свою руку на плугъ, онъ долженъ неизбъжно продол- 
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жать свою работу; онъ долженъ претворять зло въ добро, на- 
сколько позволяютъ его силы. Онъ знаетъ, что не долженъ ни 
сворачивать въ сторону, ни закрывать глаза; посвященный въ 
ордень Любви знаеть, что онъ не можеть ни избЪгать зла, ни 
допускать его сушествованія. Онъ долженъ изливать на него ту 
безконечную жалость, которая и есть „кровь сердца“, онъ дол- 
женһ ,полюбить“ зло и преобразить его. 

Есть только одинъ способъ борьбы съ великимъ гръхомъ, 
пятнающимъ всю человвческую семью. Ни на одну секунду не 
допускайте мысли, что грЪхъ этоть слишкомъ великъ, чтобы воз- 
можно было побороть и исправить его. Эта мысль, даже если вы 
допустите ее лишь въ своемъ сознаніи, дасть силу врагу. Дайте 
себЪ обЪфтъ непоколебимо и непрестанно направлять вс силы на 
борьбу съ грЪхомъ, пока еще длится ваша жизнь, и привлекать 
къ этой борьбЪ вс5хь, кто попадаеть въ сферу вашего вліянія. 
Такимъ образомъ, вы будете содЪйствовать созданію армін Любви, 
которой принадлежатъ, какъ ея законное право, даръ силы и по- 
знанія. ) 

„По плодамъ вы познаете ихь“..--А многіе-ли изъ нашихь 
западныхъ оккультистовъ отличаются своимъ уваженіемъ къ жизни, 
многіе-ли извЪстны какъ поборники угнетснныхъ, какъ предста- 
вители закона любви? Власть зла и жестокости сильна и д%я- 
тельна; борющіеся противъ нея должны идти въ міръ и проте- 
стовать, и протестъ ихь долженъ быть подобень трубному при- 
зыву, ихь дӛятельность должна быть неослабна, и она должна 
проявляться не какъ д5ла благотворенія, а какъ живое проявле- 
ніе справедливости. Если они останутся въ своихь собственныхь 
безопасныхъ мЪстахъ, боясь встрЪтиться съ зломъ міра, духь 
внутри нихъ замретъ и двойныя врата останутся крЪпко запер- 
тыми передъ ними, какъ бы искренно они ни желали увидЪть ихъ 
отверстыми. Жгучія обиды и жестокія несправедливости суще- 
ствуютъ повсюду, и обязанность ученика бороться съ ними всюду, 
гдњ онњ поставленъ судьбой. 

Въ нашемъ покол%Ъніи и въ нашей стран небольшая горсть 
людей обоего пола ведетъ эту борьбу и люди эти заслужили 
славное имя истинныхъ гуманистовъ. Но среди нихъ лишь одинъ 
или двое могутъ быть причислены къ числу оккультистовъ. По- 
мните, что въ великой жизни Духа нътъ полумъръ и нЪтъ ком- 
промисса. Съ глубокимъ вниманіемъ слЪдите за каждымъ своимъ. 
шагомъ. Ученикъ, который проявляется не какъ истинный гума- 
нистъ въ своихь дЪлахъ, а также и въ рФчахь, долженъ знать, 
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что и онъ содфйствуетъ наклоненію той чаши в$совъ, которая и 
безъ того уже отягчена эгоизмомъ, обособленностью, ненавистью, 
жестокостью —свойствами, которыя, вмЪстЬ взятыя, составляють 
то зло, которое люди назвали дьяволомъ. Остерегайтесь, чтобы 
среди кипучей дзятельности вашей личной жизни, среди обязан- 
ностей и удовольствій вашего домашняго очага, не притаилась 
эта страшная змъя. И она несомнънно окажется у вашего очага, 
если вы будете забывать т5хь безпомощныхъ, которые бЪдству- 
ютъ, и перестанете трудиться для нихъ. „Кто не со мною —тотъ 
противъ меня“. Эти слова должны быть закономъ для оккуль- 
тиста. 

И пусть ваше чувство оббсобленія не дЪлаетъ васъ слЪпыми 
къ тому факту, что если вы пошли по ложному пути, пострадаете 
не только вы, но и вся армія Любви и всЪ ея усилія, ибо вы не 
можете отдЪлить себя отъ того, съ чЪмъ вы соединены, какъ 
часть съ ц5лымһ. 


ГлАВА ІУ. 


Всъ колебанія прекращаются, совершенный миръ нисходитъ 
въ душу ученика, когда онъ дйствительно приблизился къ са- 
мымъ вратамъ, когда онъ коснулся ихъ. Вотъ почему необходимо 
обладать тонко чувствительной организаціей, способной испыты- 
вать, какъ высочайшіе экстазы, такъ и глубочайшую агонію стра- 
данія; это необходимо для конечныхъ испытаній жизни. Первые 
уроки жизни можно постигнуть и тогда, когда человЪкъ живетъ 
еще отчасти растительной жизнью, а отчасти жизнью преступле- 
нія. Ученику, приближающемуся къ великимъ вратамъ, необхо- 
дима оболочка, вибрирующая при малЪйшемъ прикосновеніи, по- 
добно музыкальному инструменту съ туго натянутыми струнами. 
Какъ скрипачъ прикасается къ своему инструменту съ благого- 
вЪніемъ, любовью и полной отчетливостью, также долженъ уче- 
никъ прикасаться къ своему инструменту самъ и не допускать 
иного прикосновенія къ нему. Какъ для скрипача необходимъ его 
инструментъ, чтобы занять свое м%сто въ оркестр, такъ и для 
ученика необходимъ его инструментъ, чтобы открыть велихія 
врата и войти въ Божественную Жизнь. 

Не будь у него этого организма съ его утонченной чувстви- 
тельностью, какъ могь-бы онъ познать всф тайны радости или 
весь горькій опыть страданія? Его способности и чувства--без- 
цЪнные дары, которые надо испытать и познать до конца. И 
когда личная жизнь раскроется и сольется, благодаря магиче- 
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ской сил% симпатіи, съ великой жизнію цлаго, подобно тому, 
какь цввтокь раскрывается и отдается солнцу и воздуху, только 
тогда его организмъ пріобрЪтаетъ всю свою безконечную цфн- 
ность. Лишь душа, приближающаяся къ великому миру, стано- 
вится способной, благодаря своему тонко чувствующему мозгу и 
тЪълу, понимать и горе и радость вс5хь остальныхъ воплощен- 
ныхъ существъ. Ради этого сушествуеть весь великій и чудный 
опыть, предшествующий полному постиженію задачи, ради кото- 
рой ученикъ родился и ради которой онъ перевоплощался столько 
разъ. Страдать съ другими и радоваться вмстЬ съ ними, соста- 
вляетъ одинъ изъ признаковъ ученичества. По тому, какъ чело- 
вЪкъ живетъ въ своей обыденной жизни, знающіе признаки мо- 
гутъ безошибочно различить, къ которой изъ великихъ армій онъ 
принадлежитъ и какое мЪсто онъ занимаетъ въ ея рядахъ. И 
поскольку онъ дфйствительно нашель свой путь внутри своей 
души, постольку онъ различитъ его безошибочно и въ мфЪ вн% 
себя. Ошибки тутъ быть не можетъ, ибо зд%сь дБло идетъ о 
законахъ сверхфизическихъ, которые такъ же неизбЪжны, какъ за- 
коны природы. 

Когда очи духа, такъ же какъ и тБлесныя очи, вглядфлись 
въ страданія міра и въ мученія невинныхь до такой полноты, 
что всякое личное горе забылось въ великой мук; когда ухо 
вслушалось въ жалобные вопли, день и ночь раздающіеся надъ 
нашими городами, и когда они настолько проникли въ душу, что 
она навсегда утратила личную чувствительность; когда человъкъ 
болБе не въ состояніи причинить вреда или обиды кому бы то 
ни было, потому что онъ вступилъ въ ряды арміи Любви; когда 
все совершилось, и личное я убито и принесено въ жертву на 
алтарь жизни, тогда душа постигаетъ, что она стоитъ одна въ 
полнБйшемь одиночествЪ. Это постиженіе и есть то, что выра- 
жено въ изреченіи: „Стоять въ присутствіи Учителей“. ВмЪстЪ съ 
этимъ подъемомъ приходить и сознаніе радостей души, тЪхъ выс- 
шихъ восторговь, которые выпадають на долю ученика и возна- 
граждають его за все страданіе. Девять правиль Свьта на Пути, 
съ 8-го по 17-й параграфь, говорятъ о той сторон ощущеній, 
которую мы зовемъ радостью. Герберть Спенсерь даль вЪрное 
указаніе, говоря, что лишь тъ поступки признаются всЪми хоро- 
шими, которые имфютъ своимъ послЪдствіемъ радость. Этоть 
законъ одинаковь, какъ для физической природы, такъ и для 
сверхфизической. Ученикъ не долженъ страшиться бездны стра- 
данія и ужаса, въ которую ему придится окунуться, чтобы познать 
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міръ, въ которомъ онъ живетъ. Если онъ сдЪлаетъ это въ дух 
служенія любви, онъ будетъ вознаграждень появлешемъ въ его 
душЪ страстнаго желанія, настолько же боле великаго и про- 
никновеннаго, ч5мһь обычныя желанія человЪческой жизни, на- 
сколько божественное существо превышаетъ существо человФче- 
ское. Онъ познаеть великую страсть, создающую Спасителей и 
Искупителей; онь будетъ стремиться давать свЪтъ міру, онъ бу- 
деть жаждать силы, чтобы облегчить тяжесть міра, жаждать 
покоя, чтобы подЪлиться имъ, сокровишь, чтобы раздавать ихь, 
но не земныхъ сокровищъ, а божественныхъ. 

Оккультисту, искренно стремящемуся, я снова скажу: осте- 
регайся обособлешя, того личнаго я, которое встрЪчаетъ насъ со 
всБхь сторонъ. Раскрой себя для чужого страданія и радости, 
смБйся съ дЪтьми, слушай пЪніе птицъ, поучайся ‘отъ мелодій и 
отъ всего прекраснаго. Иди къ изголовію умирающихъ въ боль- 
ницахъ, брошенныхъ и лишенныхъ нъжнаго ухода, быть можеть 
жертвъ бездушія; иди въ городскія трущобы и не только давай, 
но и познай все значеніе нищеты; иди въ вивисекціонаыя камеры 
и на бойни, гдв убивають животныхъ, и пойми, что пытка не- 
винныхъ — дЪйствительный фактъ; посмотри всему этому въ 
лицо, перечувствуй все это и сознай, что гръхъ и стыдъ міра— 
твой грвхь и твой стыдъ, если ты не будешь непрестанно бо- 
роться противъ него. Потомъ вернись въ тишину и уединеніе 
своей собственной комнаты, затворись въ ней на время отъ жизни 
міра и найди свЪтъ, который горитъ внутри тебя. 


Пер. 0. Былимъ-Колосовская. 


м 5 


О сынъ Бытія! Люби Меня, чтобы могъ ты познать Мою любовь 
въ тебЪ. Если ты не любишь Меня, любовь Моя не можетъ достигнуть 
до тебя. Знай это, слуга мой! Если ты хочешь Меня, не люби себя. 
Если ты ищешь Моего милосердія, не цъни слишкомъ высоко своего 
милосердія. И тогда перейдешь ты въ Меня и Я пребуду въ тебъ 
ВЪЧНО. 


Изь Табличекъ Беа-Улла, 


ОбозрБніе Теософической питературы. 


„Айуаг ВиПеНп“ открывается замфткой Президента, который 
изъ Индіи шлетъ новогодній привътъ теософамъ всего міра. 

„Всъмъ близкимъ и далекимъ друзьямъ, пишетъ А. Безантъ, 
я шлю новогоднее пожеланіе, чтобы грядушій годъ принесъ имъ 
тлесное и душевное здоровье и подвинулъ ихъ въ самоотвер- 
женіи и духовности, дабы начертать на его бЪлыхъ страницахъ 
лЪтопись высокихь помысловъ и праведнай жизни и дабы бу- 
дущее 1 января оглянуться на хорошо проведенный истекший 
годь. Время, отданное служенію Учителямъ и человЪчеству, всегда 
хорошо потраченное время; да будетъ такъ проведенъ грядущій 
годь всфми читателями этихъ строкъ!“ 

Въ журналЪ подробный отчеть 34-го годового съЪзда Теосо- 
фическаго Общества въ Инди. 

Разсказь Э. Северсъ „ОтвЪтъ“ описываеть глубокія пережи- 
ванія изстрадавшейся души, получившей во снъ исцӛленіе и от- 
вӛть на свои запросы. 

» Гһеоворһ18%% даеть красивую аллегорію В. Кирби: „Гора“, 
въ которой духовный путь символизируетъ перепитіями восхожде- 
нія на Альпійскія вершины, со всфми опасностями, соблазнами и 
испытаніями путешествія въ горахъ. 

С. Спэржонъ-Медгэрсть кончаеть свой очеркъ ,Китайскій 
Эзотеризмъ“, въ которомъ выдвинута особенность древнекитай- 
ской философін Лао-Тсе: страхь сознанія праведности, опасность 
остановки среди достигнутыхъ духовныхъ завоеваній. „Когда кто- 
нибудь въ мір начинаетъ сознавать красоту прекраснаго, гово- 
ритъ Лао-Тсе, то красота обращается во зло“. Истинная доброд%- 
тель, по его выраженію, сжигаетъ въ своемъ пламени всЪ добро- 
дӛтели. Истинная добродӛтель, говорить онъ, не имЪетъ „на- 
строеній“, она не воспламеняется и не охлаждается, всегда ровная, 
всегда ясная, всегда спокойная и свЪтлая. Истинная добродЪтель 
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не знаеть страха и сожалФнія. Гармонія есть истинная доброд%- 
тель и потому китайцы символизирують ее водой въ сосудЪ, 
устанавливающемъ ея уровень. Конфуцій, указывая на этотъ со- 
судъ своимъ ученикамъ, говоритъ: 

„Да будеть это Вамъ образцомъ. Вода въ сосудЪ пребываеть 
спокойно и не льется черезь край. Отъ такой гармоніи рождается 
добродЪтель“. 

І. ванъ-Маненъ продолжаетъ свой интересный этюдъ: „Лао-Тсе 
и Гераклитъ“, въ которомъ онъ проводитъ тӛсную параллель между 
жизнью, личностью и ученіемъ знаменитыхъ философовь. 

Такая же параллель проводится въ стать К. Броунинга: 
»Дв% группы родственныхъ личностей въ Библіи“. Авторъ ука- 
зываеть на поразительное сходство типовъ Ахава, Іезавели, Ими 
и Елисея съ одной стороны и Ирода, Иродіады, Іоанна Крести- 
теля и Іисуса--сь другой стороны. 

Въ біографическомъ отдБлЪ дается очеркъ жизни Дж. Мида 
съ портретомъ знаменитаго ученаго, изслЪдователя гностическихъ 
писаній. 

Джорджъ Мидъ блестяше кончилъ Кэмбриджскій универси- 
тетъ и отдался своимъ ученымъ филологическимъ занятіямъ. Въ 
1884 г. онъ встрътилъ Е. Блаватскую и сильно увлекся Теософи- 
ческимь ученіемъ. Съ 1889 г. онъ сдЪлался личнымъ секретаремъ 
Е. Блаватской. Пять лЪтъ, до самой ея смерти, онъ былъ неотлуч- 
нымъ ея помощникомъ и совЪтчикомъ. Она его очень цфнила и 
любила. Его первой значительной работой былъ переводъ съ гре- 
ческаго Р15Н5 ЗорШа. ЗатЪмъ онъ даль рядъ интересныхъ изсл%- 
дованій: „Отрывки забытой вЪры“, „Орфей“, ,Трижды-великій 
Гермесъ“, „Жилъ ли 1исусъ 100 л. до Р. Х.“, ,Евангелія и Еван- 
геле“, ,Аполлоній Тіанскій“, ,Отзвуки гностиковь“, ,Міровая 
тайна“. Г. Мидъ не столько ораторъ, сколько блестяшій писатель. 

Кончается очеркь жизни Дж. Бруно. Описавь его героическую 
смерть (его послЪднія слова, обращенныя къ Инквизиторамъ были: 
„Вы, приговорившіе меня къ смерти, вы больше дрожите выпол- 
няя свой приговоръ, ч®мъ я выслушивая его!“ (авторъ говоритъ: 
„Дж. Бруно не стало... Не стало? НЪтъ. Пока люди цЪнятъ му- 
жество и чтятъ память благороднаго сердца, Бруно живъ. Онъ 
умерь, но съ его костра прозвучали слова, которыя достойны 
сдЪлаться его надгробной надписью: „УмЪть умереть въ одномъ 
столЪт1и—это значить жить для всвхь грядущихъ вЪковЪъ“. 

„Кеуце Тһеоворһідие“ (Іоїиѕ Беи) даетъ статью Ч. Ледбитера: 
„Особое значеніе Теософическаго Общества“. Авторъ указываеть, 
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что Теософическое Общество не есть обыкновенное научное Об- 
щество, какъ Географическое или иное; оно также не есть новая 
Церковь и не стремится распространить тЪ или иныя ученія въ 
какой-нибудь особой догматической формЪ. У него совершенно 
особое мФсто въ современномъ обществЪ, ибо въ противуполож- 
ность другимъ духовнымъ движеніямһ, оно стремится объединить 
ихъ всв, не противопоставляя себя ни одному изъ нихъ, не утвер- 
ждая себя на счетъ ни одного. Миссія его великая, и то, что оно 
уже совершило въ мірФ, есть лишь прологъ къ его міровой дӛятель- 
ности въ будущемъ. Оно въ настоящемъ объединяетъ всв ть 
элементы, которые по своимъ духовнымъ запросамъ способны 
стать сӛменами грядущей расы, основной нотой которой будеть 
„будхи“, духовное сознаніе. 

„ВиПейп Тһёоѕорһідие“ даетъ статью Э. Марко, разьясняю- 
щую значеніе Лиги Единенія (Моие де Г0Опіїє) и призываетъ 
членовъ участвовать въ ней *). 

„Сопгиег 4ез Іп4е5“ печатаетъ письмо Л. Байеръ, только-что 
пріђхавшей въ Адіаръ и разсказывающей свои впечатлбнія. 

Сообщается объ организаціи во Франціи новаго теософиче- 
скаго союза (Ирие рош 1а йі иѕіоп Лапе Јапоие аихіШаіге ипіуегѕее), 
имЪющаго цълью распространить объединяющій общій языкъ 
Эсперанто. Этотъ союзъ будетъ стремиться къ тому, чтобы теософы 
изучали Эсперанто; къ тому, чтобы эсперантисты знакомились съ 
идеями Теософіи и къ тому, чтобы на теософическихъ конгрес- 
сахъ былъ введенъ Эсперанто. . 

„Тһеоѕорһу іп Ацѕігајаѕіа“ разсказываеть о прибытіи новаго 
епископа въ Сидней и о его первой рӛчи, являющейся знаменіемъ 
времени. „За послЪдніе годы, сказаль епископъ (докторъ богосло- 
вія Райтъ), мы научились въ Англіи духу широкой терпимости, 
стремленію къ пониманію духовнаго единства, пребывающаго за 
различіемъ богословскихъ толкованій. Мы не можемъ избЪжать 
разности точекь зрЪнія. Отношеніе человЪка къ Истинъ въ боль- 
шой степени зависитъ отъ его темперамента и отъ его воспитанія 
и я считаю, что человЪкъ имфеть нравственную обязанность вы- 
ражать свои религіозныя убЪжден!я во всеуслышаніе... Господь 
часто выражаетъ Свою Волю черезь людей и чЪмъ чаще мы бу- 
демъ сравнивать откровенія и ихъ толкованія, тъмъ ближе бу- 
демъ мы къ пониманію Божьей Воли... Больше всего зла въ во- 


=) Обь этой Лиг% была подробная замфтка въ „В. Т.“ (1909 г.)—задача ея: 
работа объединен всфуъ теченій духовныхъ на почвЪ общей ихъ свЪтлой цфли. 
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просахъ религіи принесли два заблужденія: представленіе, что 
данный челов%къ или данная школа мысли являются безгрьшными 
и содержать все откровеніе Божіе; и предубъжденіе, что грЪшно 
выражать мнФніе, которое разнится отъ общепринятаго...“ Чело- 
вЪкъ долженъ свободно выражать свое мнФніе и это свободное 
выраженіе должно вызывать всеобщее уваженіе. 

По поводу смерти проф. Ламброзо журналъ разсказываетъ, 
что за два дня до смерти, его дочь и зять, находившіеся далеко 
въ своемъ помЪстіи Ѕігеѕѕа, почувствовали такую мучительную 
тревогу, что бросили всЪ свои дЪла и немедленно позхали въ 
Туринъ. Они застали профессора бодрымъ и здоровымъ и про- 
вели вмЪстЪ счастливый день, но въ ту же ночь Ламбразо скон- 
чался, и въ 5 ч. утра они стояли около его смертнаго одра. 

Ч. Ледбитерь разсказываеть исторію двухъ молодыхъ мона- 
ховь, совершавшихъ много подвиговъ добродЪтели въ монастыр%, 
выстроенномъ на окраинв Александрійской пустыни. Игуменъ 
былъ ясновидящій и зорко сл®дилъ за монахами. Однажды, во 
время пЪснопЪн1я въ церкви, онъ на нихъ устремиль свое вни- 
ман!е. Онъ увидЪлъ, что первый монахъ окружилъ себя какъ бы 
кристальной сверкающей скорлупой и бросавшіеся на него демоны- 
искусители (нечистыя мысли) ударялись объ упругую стЪну и 
безпомощно отпадали отъ него, такъ что онъ въ своей скорлупъ 
оставался спокойнымъ, безстрастнымъ и чистымъ. Второй монахъ 
не воздвигъ никакой скорлупы вокругъ себя, но его сердце было 
такъ преисполнено любовью къ Богу, что эта любовь потоками 
выливалась изъ него по всфмъ направленіямъ и демоны-иску- 
сители отбрасывались стремниной и монахъ оставался чистъ и 
непороченъ. И игуменъ подумалъ: „второй монахъ ближе къ цар- 
ствію небесному, чЪмъ первый“. 

„Гоїиѕ Јоцгпа!* даеть біографическій очеркъ и портретъ 
Ч. Ледбитера, извЪстнаго теософическаго дЪятеля и писателя. 
Окончивъ Оксфордскій университетъ, Ч. Ледбитеръ сдЪлался свя- 
шенникомь и пробылъ въ этомъ санъ почти 10 лӛть. Въ 1886 г. 
онъ встрЪтился съ Е. Блаватской, уЪхалъ въ Индію и отдался 
теософической работ%. Первая его книга была „Астральный планъ“. 
За нею послФдовали: ,Деваканическій планъ“, „Сны“, ,Ясновид%- 
ніе“ и „Невидимые помощники“. Позже: „Видимый и невидимый 
человЪкъ“, „По ту сторону смерти“ и „Лучъ свЪта въ оккуль- 
тизмЪ“. Г. Ледбитеръ много лЪтъ д%ятельно работалъ въ Европ%, 
Азіи и АмерикЪ. Въ настоящее время онъ живетъ въ Адіар% и 
помогаетъ Президенту въ ея сложной издательской дЪятельности. 
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Журналъ разсказываетъ о съЪздЪ Рыцарей и Товарищей Круг- 
лаго Стола “) въ ЛондонЪ. Въ этое юное Общество входять “н%- 
сколько гуманитарныхъ союзовъ, начертавшихъ на своемъ зна- 
мени лозунгъ „Активная любовь“. (Ѕотеііпе о Бе фопе; Ѕотеіћіпе 
{о Ну їо Бе такова принятая формула: т. е., что-нибудь сдЪлать, 
чфмъ-нибудь стать). Представители Круглаго Стола поочередно 
разсказали о своей работ въ сферЪ милосердія къ животнымъ, 
помощи бъднымъ учащимся и двтямь трущобъ, а также объ осно- 
ваніи кружковь для распространенія идеи терпимости и братства. 

Автобіографія собачки „Томми“ написана съ тъмъ особымъ 
тонкимъ юморомъ, который свойственъ англичанамъ. Собака опи- 
сываетъ своего хозяина, мальчика Томми, и всю его семью, гово- 
ритъ, что все это прекрасные люди, но увы! они только люди 
и потому часто высказываютъ такое непониманіе, которое поражаетъ 
умную собаку. Томми ее очень любитъ, но ионъ не понимаетъ ее. 
Когда она, лая, говорить ему: „Ты вернулся изъ школы, а мнЪ до 
страсти хочется побЪгать, давай погуляемъ“, онъ часто совсфмъ 
ей не внимаетъ и ей приходится принести ему въ зубахъ его фу- 
ражку и свой собственный ошейникъ, чтобы онъ догадался объ 
ея желаніи. Собака разсказываеть рядъ забавныхъ недоразумФній, 
происходящихъ отъ тупости людей. Исторія ея продажи, побЪга 
и возвращенія домой разсказана очень трогательно; въ этомъ раз- 
сказЪ трагически звучить кроткій упрекъ вЪрнаго животнаго чело- 
вБческой неблагодарности. Это очаровательный разсказъ для 
дЪтей. 

Американскій Ввстникь „Тһе Тһеоѕорһіс Меѕѕепсег“ въ статьв 
С. Жинаражадаза: „Не наше дЪло“ высказываетъ мысль, что за- 
дача нась, какъ теософовъ, не столько учреждать филантропическіе 
и просвЪтительные союзы по образцу уже существующихъ, сколько 
образовывать центры новой работы и новой жизни. По мнФӛнію 
автора, теософы должны вступать въ симпатичныя общества и 
тамъ помогать дЪлу, но сами въ своемъ обществЪ, всю свою энер- 
гію сосредоточивать на распространеніе теософическихъ идей. 

Интересна статья Ж. Броуна о Фетишизм%. Авторъ родился 
и провелъ часть жизни въ Африк%. Онъ изучаль вФрованія ту- 
земцевь и горячо протестуетъ противъ распространеннаго мн%нія, 
что будто бы религія негровъ сводится къ одному грубому фети- 
шизму. Жители Золотого Побережья, напримЪръ, вЪрятъ въ Единое 
Верховное Божество, которому подчинены божества (ангелы) низ- 


4) Этическаго союза юношества. 
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шаго порядка. По ихь убъжденію познать Бога можно лишь черезъ 
Его Въстниковъ и Учителей, которые учатъ человЪка законамъ 
духовной жизни. При установленныхь обрядахь этихъ „фетиши- 
стовъ“ не допускается никакихъ кровавыхъ жертвъ. Въ прежнія 
времена король и священникъ составляли одно лицо; въ настоящее 
время эти должности раздвлены въ племени Гасовъ или Ако- 
расовъ. (Западная Африка). Племя это стремится къ чистой и 
праведной жизни. Такимъ образомь, утверждения христіанскихъ 
миссіонеровъ о томъ, что только Христіанство имЪетъ божествен- 
ное происхожденіе, а вс другія религіи отъ дьявола, какъ это 
неоднократно повторяется проповЪдниками въ АфрикЪ, построены 
на большомъ недоразум%Ъніи. 


ЗамЪтка о ПрагматизмЪ обращаетъ особое вниманіе на зна- 
ченіе книги проф. Джэмса ,Религіозный опытъ“, которая устана- 
вливаеть новую точку зрЪнія на вопросы религіозные и которая 
должна вызвать у позитивистовь отношеніе полное терпимости и 
уважен!я къ изслЪдованіямъ теософовь. 

„Тһеоѕорһу іп ша“ даетъ пламенную статью въ защиту ре- 
лиги Зороастра и указываеть на оживленіе духовной жизни въ 
общинахъ Парсовъ подъ свЪтлымъ вліяніемъ Теософіи. 


Б. Вадія указываеть въ стать “Настоящая работа и гряду- 
щіе дни“ о необходимости преображенія человфческой природы 
для подготовленя къ будущей культурЪ и будущей рас%, о не- 
обходимости бороться съ боевымъ критическимъ настроеніемъ 
современной цивилизаціи и культивировать въ себЪ чистыя и крот- 
кія черты типа будущаго. 


Въ стать М. Хайдари „Сонъ“ проводиться параллель между 
снами Авраама и Магомета. Авраамъ не понималь своихъ сновъ 
и Самъ Богъ ему ихъ разъяснялъ; его мозгъ не могъ воспринять 
и передать сущность его астральныхъ переживаній. Но Магометъ 
им%лъ эту способность. Однажды онъ видфлъ во сн, что ему 
дается чаша съ молокомъ. „Я выпиль ее до дна, сказаль онь 
своимъ друзьямъ, и молоко принесло миръ Омару, сыну Патхабу“. 
Его спросили какое значеніе имЪло молоко. Онъ отвЪтилъ; „Мо- 
локо— это знане“. 


Въ статьЪ: „Единене Инди“, Сикеръ ставить слЪдующіе 
тезисы: 


а) Индія не умерла, она лишь спитъ и она воспрянеть. 
Ь) Ее воскресить лишь религіозное сознаніе. 
с) Индуизмъ надо изучать въ духВ. 
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4) Одухотворенная Индія найдетъ себя какъ народность. 

е) Одухотворить Индію, значитъ одухотворить весь міръ. 

— Н. Дезай продолжаеть разборъ Авесты, Св. Писаня 
Парсовъ. 

Въ стать „О чорт“ Э. Вудь передаеть свою бес5ду съ 
Ч. Ледбитеромъ, въ которой послЪдній объяснястъ легенду о 
чортЪ. Онъ считаеть что Европейский чортъ или Восточный Мара— 
одно и то же: это призракъ непогашенной Кармы человФка, при- 
нимающій различные образы и искушающій его на пути къ ду- 
ховности. 

Журналь заканчивается молитвой „Богомольца“ (РИртит), ко- 
торый проситъ, чтобы Богъ сжегъ весь оставшійся въ насъ Та- 
масъ (лЪнь) и освятиль бы насъ Своей Святостью, не щадя наше 
низшее я, дабы, „обрЪсти славу Высшаго Я“. 

— „ВоПейпо“ даетъ схему лекцій А. Безантъ въ Париж%, 
очеркъ о религіи Инковъ, и письмо изъ Адіара. Очень интере- 
сенъ очеркъ о вврованіяхь Инковь, древнихь жителей Мексики, 
свидвтельствуюшій о глубокомъ эзотеризмЪ этой древней религіи. 
Слово Инка означаеть--сынь Солнца. 

— „ОНга“ посвяшаеть нЪсколько прочувствованныхъ строкъ 
памяти Чезаре Ламброзо.—Авторъ этихь строкъ, отмЪтивъ посте- 
пенный повороть мысли Ламброзо въ сторону спиритуализма и 
его особый интересь къ нЪкоторымъ оккультнымъ вопросамъ 
въ послЪдніе годы жизни, въ заключеніе приводить характери- 
.стику великаго ученаго, сдфланную Максомь Нордау: „онъ 
имЪлъ сердце самое благородное и любящее, характеръ самый 
прямой и искренній изъ тЪхъ, что когда-либо чтило человВчество; 
онъ былъ твердъ какъ скала въ своихъ убӛжденіяхь и уступчивъ 
какъ Будда въ томъ, что касалось формы; онъ былъ смиренъ, какъ 
святой и, какъ дитя, благодаренъ за всякое проявлеше доброты“. 

‚ Продолжается ,Халдейскій оккультизмъ“ АсаыН.— Подобно 
тому, какъ изъ космической жизнедЪятельности была выведена 
астрологія, такъ на демонологическихь вЪрованіяхъ Вавилоняне 
обосновали медицину. По сообщенію Геродота, до появленія вра- 
чебной науки, въ ВавилонЪ существовалъ обычай выносить боль- 
ныхъ и увъчныхъ на площади, чтобы прохожіе, сообразно своему 
случайному опыту, могли имъ подавать какіе-либо дфльные со- 
вЪты; самыми первыми и могущественными цфлителями являлись 
жрецы, дБйствовавшіе магическими пріемами; произведенныя записи 
испытанныхъ средствъ и предписаній опытныхъ наставниковъ и 
послужили обоснованію первобытной медицины. Такъ какъ при- 
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чинами болЪзненныхъ бъдствій мнились демоны, то изыскивались 
средства для изведенія этихь ,враговь человЪческаго рода“; наи- 
лучшимъ способомъ почиталась порча—епуошетепь, т. е. изобра- 
женіе отличительныхъ аттрибутовъ даннаго дьявола и сожженіе ихъ. 
Какъ предохранительныя и врачебныя средства примЪнялись также 
амулеты и заговоры. — Огромный интересъ представляетъ одинъ 
древнЪйшій вавилонскій тексть, касающийся знаменитаго преданія о 
Потоп%: такъ же, какъ у Моисея, описывается истребленіе людского 
рода водою и спасеніе угоднаго Богамъ героя Отар! и’а въ 
построенномъ имъ ковчег6, вмЪстЪ съ представителями земной 
фауны и флоры. Такъ произошло. обновленіе земли, а по новомь 
ея заселеніи, герой и его жена вознеслись въ безсмертіе. Самыя 
слова этой знаменитой эпопеи поразительно совпадаютъ съ болЪе 
позднимъ текстомъ Моисея. Есть отчего произойти перевороту въ 
предвзятомъ мнЪніи Церкви о Библи, какъ первомъ бытописаніи 
народовъ и исключительномъ наслЪдіи Израиля.--ВФвтхій ЗавФть 
является лишь спискомъ древнЪйшихъ преданій! 

ВопасеШ настоящую главу своего „Единства материи...“ по- 
свяшаеть „протилу“. Признаніе сложности атома и склонность 
видЪть въ субстрат% матер!и какь бы особые виды энергіи при- 
водять насъ къ одному изъ самыхъ боевыхъ вопросовъ въ тече- 
ніи длиннфйшей эволющи основаній метафизики и науки.—Нужно 
ли для подтвержденія понятія единства матеріи, принятаго наукой 
приводить на память, что въ этомь вопросЪ воззрЪнія положи- 
тельной философіи совпали согласно съ основаніями метафизики, 
съ т5ми ученіями, которыя отъ неоплатониковъ и гностиковъ пере- 
шли въ средневъковую и современную алхимію. Взглядъ на основ- 
ное тождество субстрата элементовъ (первобытную материо--,про- 
тилъ“) проходить красною нитью черезъ многія поколЪн!я мысли- 
телей и ученыхь—вплоть до нашего времени. 

А. В-ая. 


Хроника теософическаго движенія. 


Президенть Теософическаго Общества изъ Адара проЪхалъ 
въ Бенаресь, чтобы присутствовать при годовомъ сь%зд% Индус- 
ской секціи. 

СъЪздъ открылся 26 декабря рЪчью А. Безантъ: „ Мисти- 
цизмъ и Оккультизмъ“ и закончился 31 декабря вечеромъ. Въ 
теченіе этого Конгресса ежедневно были публичныя чтенія из- 
вЪстнаго Индусскаго философа Бабу Бхагавань Даса *) на тему: 
„Законы Ману въ свътЬ Теософіи“. На съфздЪ присутствовало 
боле 600 делегатовъ, пріъхавшихъ изо всЪхъ частей свЪта. 
Собранія были многочисленныя и очень оживленныя. НаиболЪе 
интересными намъ кажутся засфдан!и образовавшагося Комитета 
по вопросамъ воспитанія, на которомъ было рЪшено приступить 
къ составленію учебника религіозно-нравственнаго характера, вы- 
разителя Вселенской религіи. Эту задачу приняла на себя А. Безантъ. 

— Пришла в%сть о неожиданной кончинЪ генеральнаго се- 
кретаря Венгріи, Юлія Агостона. Уходъ этого дфятельнаго и пре- 
даннаго работника есть тяжелая утрата для всего Венгерскаго 
Теософическаго Общества. 

Въ теченіе двухь мФсяцевь Теософическое Общество поте- 
ряло двухъ выдающихся своихъ дЪятелей: д-ра Зеттерстена, пред- 
ставителя Скандинавіи и Ю. Агостона, представителя Венгріи. 

— 21 января открылся Московскій ОтдЪлъ Россійскаго Тео- 
софическаго Общества. Предсфдательницей ОтдЪла выбрана 
Ю. Н. Кирпичникова; секретаремъ—кн. Софія Владиміровна, Уру- 
сова; казначеемъ—С. Г. Городецкая. 

24 января, въ помвшенін ОтдФла (Поварская, 30) было первое 
собраніе съ гостями. ПредсЪдательницей Р. Т. О-ва, А. Каменской, 
былъ прочитанъ докладъ: „Теософія и Богостроительство“. 


ж) Автора „Ѕсіепсе ої етоіопѕ* и „Ѕсіепсе оѓ реасе“. 
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— Съ 18 января, въ помЪщеніи Кіевскаго Отд%ла Р. Т. О-ва 
(Рейтерская, 29) начался для желающихъ рядъ популярныхъ сооб- 
щеній по Теософіи. 

— Въ Калужскомъ Отдӛл% Р. Т. О-ва были собранія съ 
гостями 9 января и 10 февраля. 

ша Сейчасъ пришла подробная программа лекцій д-раР. Штей- 
нера, которыя будутъ разбиты на рядъ цикловъ: 

20-30 марта, въ ВЪнЪ (макрокосмь и микрокосмъ). 

15—26 мая въ ГамбургФ. 

Іюнь—въ Христіаніи. 

Августь-вь МюнхенЪ (готовится представленіе мистер). 

Сентябрь-—въ Берн%. 

— 7 января Теософическое О-во въ Англіи начало новый 
годь общимъ собраніемъ, которое закончилось представленіемъ 
новой мистеріи г-жи Бишопъ: „Тайна любви больше тайны смерти“. 

— 22 января труппа теософовъ-артистовъ поставила въ бЪъд- 
ной части Лондона трагедію „Электра“, которая имюла громад- 
ный успъхь въ аудиторіи бЪдняковъ. 

— Въ Ирландіи сильно растеть Теософическое движеніе. 
На дняхь образовалась уже третья вЪтвь Т. О-ва въ Белфаст%. 

== На Рождество Теософическое О-во въ Лондон% устроило 
елку и обЪдъ для 228 бЪдныхъ д%Ътей. 

== Орденъ Служенія при Т. О-в въ Англіи собирается 
открыть клубь для молодежи съ цЪлью познакомить учащихся 
съ идеями Теософіи. Имъ также предпринято печатаніе популяр- 
ныхъ книгъ по Теософіи для слЪпыхъ. 


Хроника жизни, 


== В» Религ.-Филос. Обшествт 26 января былъ прочитанъ до- 
кладъ А. Л. Погодина ,Изь области мессіаническихъ чаяній“. 
Краткое содержаніе его: 1. Польскій мессіаническій романтизмъ 
отъ Мицкевича до нашихъ дней. Чаяніе чуда. Драма „Роза“. Влія- 
не мессіаническихъ идей на складъ польской души. 2. Іудейскій 
мессіанизмъ ветхозавЪтный и новозавЪтный. Образъ Месси крот- 
каго въ Іудействв. 3. Русскій мессіанизмъ у славянофиловъ, у 
Достоевскаго и въ наши дни. 4) Этическое значеніе мессіаниче- 
скихъ чаяній. 


`Докладъ оставилъ по себЪ неудовлетворенное чувство, такъ 
какъ идея мессіанизма во всей своей глубин не была захвачена 
докладчикомъ. 


Докладчикъ понимаетъ мессіанство, какъ вЪру въ назначеніе 
отдьльнаго народа или лица изъ даннаго народа осуществить 
идею спасенія человВчества и утверждаеть, что возрождене этой 
идеи обыкновенно слдовало за паденемъ или ослабленіемъ госу- 
дарства. 


Такъ какъ мессіанство содержитъ въ себ черты узкаго на- 
ціонализма, исключительности, особеннаго назначенія одного какого 
нибудь народа, то, по мнӛнію докладчика, оно не желательно, какъ 
таковое, если не содержитъ въ себ% космополитической идеи, 
вфры въ побЪду вообще добра надъ зломъ во всемъ челов%- 
честв%. 


— 2 февраля быль прочитанъ докладъ С. Л. Франка „Рели- 
гіозная философія Джемса“. Тезисы: 
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1. За послЪднія десятилфтія въ умонастроеніи европейскаго 
общества назрЪваетъ коренная переоцфнка сравнительнаго значе- 
нія науки и религіи. Книга Джемса „Многообразіе религіознаго 
опыта“ есть самое знаменательное выраженіе этой переоцнки. 


2. Пониманіе религіи у Джемса, какь эмоціонально-интуи- 
тивнаго личнаго переживанія, по существу правильно и характерно. 
для современнаго религіознаго сознанія. 


3. Въ обоснованіи релийи у Джемса совершенно безспорной 
представляется отрицательная часть--опроверженіе т. наз. „меди- 
цинскаго матеріализма“ въ оцфнкЪ религіи. 


4. Положительная часть аргументаціи Джемса не вполн% со- 
гласована; въ ней содержатся 3 самостоятельныхъ доказательства 
объективнаго значенія религіи: гипотеза о „запредфльномъ я“, 
точка зрЪнія „прагматизма“ и т. наз. „методъ радикальнаго эмпи- 
ризма“. 

5. Гипотеза ,запредФльнаго я“ сама по себ не можеть счи- 
таться „научнымъ доказательствомъ“ религіозныхъ върованій. 


6. „Прагматическое“ обоснованіе религіи на ея практической 
или жизненной цфнности есть выраженіе скептическаго нигилизма 
и противорЪчитъ абсолютности религіозной истины; отъ этого праг- 
матическаго обосноващя слЪдуетъ отличать цфнное прагматическое 
истолкованіе содержанія религіозныхъ идей. 


7. НаиболЪе цЪнной для обоснованія религіи представляется 
точка зрӛнія ,радикальнаго эмпиризма“. У Джемса замЪчается, 
однако, колебаніе между универсальнымъ субъективизмомъ и объ- 
ективнымъ реализмомъ; насколько первое пониманіе безплодно и 
несостоятельно, настолько же послфднее—важно и плодотворно; 
теорія Джемса идетъ здфсь на встрфчу новымъ философскимъ 
ученіямъ о воспріятіи и пролагаетъ путь объективному признанію 
религии. 

8. Міросозерцаніе Джемса въ цэломь отражаетъ переходное 
состояніе современной религіозно-философской мысли, колеблю- 
щейся между скептицизмомь и потребностью въ объективной 
религіозной истинФ. 


-- Докладчикь, согласный сь главными положеніями книги 
Джемса ,Многообразность религіознаго опыта“, ставитъ эту книгу 
наряду съ т5ми, ,которыя создаютъ эпохи“. „Въ ней“, говорить 
онъ, „интеллектуальная совфсть нашего времени“, времени „пе- 
реоцънки цънностей. Джемсь смотритъ на религію, какъ на личное, 
индивидуальное, мистическое переживаніе, какъ на „картину міра", 


БЫ 
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личное отношеніе къ Богу, отсюда и „разновидность“, —какъ. 
можетъ быть правильнфе было бы сказать,--,религіознаго опыта“. 
Свойствами религіознаго опыта являются: неизреченность и интуи- 
тивность. Такъ называемый ,медицинскій матеріализмһь“ часто 
называетъ явленіе мистическаго переживанія, болЪзненнымъ явле- 
ніемъ, галлюцинаціей, какъ бы говоря этимь о недостовФ%рности 
даннаго явленія, но должно замфтить, что большинство геніаль- 
ныхъ людей были „ненормальны“, разв% это доказываетъ неистин- 
ность ихь мистическихь переживаній? Напротивь, возможно, что 
у „ненормальнаго“ происходитъ лишь расширеніе сознанія, от- 
крывается „подсознательное я“.— 

— Въ Кіевскомъ Религіозно-Филосовскомъ ОбществЪ 19 ян- 
варя былъ прочитанъ докладъ Е. М. Кузьмина „Основы религіоз- 
наго воспитанія“. Тезизы доклада: 1) Религіозное воспитаніе дол- ° 
жно опираться не столько на богопознаніе, сколько на богоощущеніе, 
т. е., религіозную мистику. 2) Религіозныя истины должны почер- 
паться изъ первоисточниковъ, а не компилятивныхъ учебниковь, 
чуждыхъ мистическаго подъема подлинниковъ. 3) Религія не ста- 
тика, а динамика, а потому религіозныя истины должны посте- 
пенно раскрываться не замъной, а расширеніемъ первоначаль- 
наго религіознаго опыта. 4) На первыхъ порахъ религіозное 
настроеніе должно проникать все ученіе и въ особенности при- 
родовЪд%Ъніе и исскуства. 5) Религіозная догматика и символика 
не предшествуютъ, а являются естественнымъ результатомъ ре- 
лигіознаго воспріятія. 6) И наконецъ, религіозное воспитаніе 
должно быть абсолютно чуждымъ всякой принудительности, осо- 
бенно въ ДЪЛЪ исполненія религіозныхъ таинствъ и обрядовь. 
ПослЪднее должно вытекать изъ глубочайшихъ потребностей духа 
самого человЪка, ибо, какъ сказаль апостолъ: „Господь есть Духъ, 
а гдъ Духь Господень—тамъ свобода“ (2 Корине. 3, 17). 

Главною причиною душевнаго кризиса современнаго человФка, 
по мнЪнію докладчика, является та глубокая трещина, которая 
залегла между религіей и жизнью. Уже со школьной скамьи у 
дЪтей является формальное отношеніе и оскорбительное, лице- 
мЪрное почтеніе къ ея требованіямъ. Принужденіе учащихся хо- 
дить въ церковь и наказаніе тЪхъ, кто уклоняется отъ этого, раз- 
виваеть даже враждебность не только къ церкви, но и къ самой 
религіи. Религія не наука, а потому не можеть быть предметомъ 
преподаванія, основной элементь религіи не въ познаній Бога, а 
85 чувствованіш Его живой и дЪйствительной реальности, и рели- 
гіозное воспитаніе должно итти естественнымъ путемъ, тъмъ пу- 
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темь, какимь шло все человЪчество. Первая ступень боговос- 
пріятія--наблюденія величественныхь и прекрасныхъ явленій при- 
роды. Богь-- это ,многообразный древній Богь“. Каждое явленіе 
есть дЪйств!е особаго божества. Вторая ступень--идеаль человФка, 
героя, благостнаго сверхчелов$ка (святого), и послЪдняя ступень, 
идеаль БогочеловФка, это ужъ есть религія Духа, религія вьдӛнія, 
объединяющая все предыдущее. 

Докладъ вызваль живой обм%нь мнФній въ собрании. 

== Организаціонное Бюро 1 Съъзда Спиритуалистовь пред- 
лагаетъ нижеслвдуюшую программу вопросовъ съ распредӛле- 
ніемъ ихъ на слӛдуюшія секщи: 1) Общая, по научнымъ вопро- 
самъ. (Точки соприкосновенія науки съ спиритуализмомъ и спи- 
ритизмомъ. Невещественность матеріи. Свобода воли. Проблемы 
4-го измЪренія пространства). 2) Психизмъ и новъйшая психологія. 
(Джемсъ и его школа. Теорія Майерса. Теорія подсознанія. 
Сверхнормальныя психическія состоянія). 3) Спиритуалистическая. 
(НовЬБйшій спиритуализмь, спиритизмъ, разсматриваемый съ то- 
чекъ зрЪнія философии, науки и религіи. Медіумизмъ. Магнетизмъ. 
Сообщенія о новыхъ теоріяхъ, работахъ, книгахъ и т. п.). 4) Тео- 
софія и оккультизмъ. (Ихъ исторія. Оккультическая натурфило- 
софія. Магія въ древности и въ наше время въ различныхъ ок- 
культныхъ школахъ. Спиритизмъ и пункты его сходства и разли- 
чія съ ученіями теософіи и оккультизма). 5) Историческая. (Исто- 
рія эзотерическихъ обществъ. Спиритизмъ, его история). 6) См%- 
шанная. (Вс доклады, сообщенія и рефераты, не вошедшіе въ 
предыдущія секши. Демонстрація аппаратовь, рисунковъ, руко- 
писей и т. п.). 

—  ЗамЪчается углубленное вниманіе къ Христіанству и среди 
молодежи. Въ ПетербургЪ сушествуеть Студенческій Христіанскій 
кружохъ, ставящій себЪ цфлью: 1) отыскать среди студентовъ лицъ, 
сочувствующихъ распространенію Евангелія Христа въ студенческой 
сред; 2) сплотить ввруюшихь студентовъ для собственнаго ихъ 
укрЪпленія и для борьбы съ невЪріемъ среди товарищей, и 3) ве- 
сти активную христіанскую пропаганду въ студенческихъ центрахъ 
въ неконфессіональномъ дух%. 

„Мы хотимъ стать и быть евангельскими дЪлателями“, гово- 
рятъ они. „Мы не церковь и мы не секта. Мы находимъ, что 
христіане разныхъ вроисповЪданій могуть работать вмЪстЪ надъ 
общимъ Божіимъ дЪломъ“. 

— Въ МосквЪ н$сколько женскихъ религіозныхъ кружковъ и 
нЪсколько мужскихъ. Вотъ описаніе собранія одного изъ жен- 
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скихъ кружковъ: вокругъ большого стола сидятъ человЪкъ 12 моло- 
дыхь дӛвушекь, большинство--курсистки, нЪкоторыя изъ нихь 
бывшія революціонерки, другія -- монархистки, но политическихь 
взглядовь здЪсь не касаются. Серьезныя лица, простыя платья. 
Предъ каждой лежитъ Евангеліе. Одна изъ дЪвушекъ руководить 
чтеніемъ, обьясняеть. Задаются вопросы, длятся сомнФніями. 
Всего больше вызывають недоум%ніе у нихь, привыкшихъ къ 
точному научному мышлен!ю, чудеса Спасителя... Посл% 2—3 ча- 
совъ сосредоточенной работы, говорятъ о личныхъ переживаніяхъ, 
о смыслЪ жизни, о совершенствованіи. 


О сынъ Духа! Не возлагай на другихъ того, чего не хочешь, чтобы 
на тебя возложили, и никогда не обфщай того, что ты не хочешь ис- 
полнить. Знай, что кто призываеть людей къ исполненю Закона, а 
самъ творитъ беззаконія, не Мой, хотя бы и носилъ имя Мое. 


Мечъ Мудрости сильнфе лЪтняго зноя и острЪе стального меча. 
Поднимите мечъ этотъ во имя Мое и Силою Моею и ворвитесь съ нимъ. 
въ города сердецъ, укрӛпленныхһь крЪпостями желанія. 


О сынъ ЧеловЪческій! Не отвращайся отъ человЪка, просящаго 
у тебя чего-либо, ибо лицо его--Мое лицо, а Меня ты долженъ чтить. 


Изъ Табличекъ Беа-Улла. 


Изъ газеть и журнаповъ. 


— Приводимъ краткое содержаніе красивой и талантливой 
статьи Меньшикова „ВЪчная жизнь“ („Нов. Вр.“ 25-е дек.). Идея 
(духь, идеаль) обладаетъ 2-мя свойствами — вЪчностью и безплот- 
ностью, и абсолютно-реальна; фигура круга начертанная мЪломъ на 
доскЪ стирается, но идея круга остается, она--безсмертна. ЧеловъЪкъ 
матеріально умираеть, какъ стертая съ доски фигура, но идея 
его, сущность, его „математическая возможность“ остается и при 
подходящихъ условіяхъ вновь осуществится. „И я воскресну со- 
вершенно въ той же индивидуальности “—говоритъ Меньшиковь,- 
„какую составляю теперь“. Сознаніе заложено не въ матеріи че- 
ловФка, а въ безплотныхъ основахъ его существа. Если бы кругъ 
усумнился въ своей правильности и отклонился бы оть совер- 
шенства, то произошла бы ошибка, грЪхъ и смерть его, какъ 
круга. Проклятіе—это предоставленіе каждой человфческой душЪ 
испытать искаженіе. Спасене— это возстановленіе совершенства, 
для чего необходимо, „чтобы въ грӛшную душу воплотился ея 
Богъ, первоначальный образъ души, Предвъчное Слово“. „Я лично“, 
говорить Меньшиковъ „многаго жду отъ новБйшихь открытий въ 
области химіи и психологіи. Уничтоженіе матеріи путемъ эманаціи 
и достиженія обсолютнаго нуля открываетъ больше, чЪмъ открылъ 
Колумбъ. Мы наканунЪ грандіознаго умственнаго переворота, на- 
канун можеть быть психологической катастрофы... Заточенный 
въ матерію духъ людей вырождался въ матеріализмъ, въ забвеніе 
Божества и любви. Приближается своего рода ,представленіе 
свЪта“, кончина плотскаго, матеріальнаго міра и возвращеніе къ 
истинной жизни, къ истинному Богообщенйю“. 
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— Богословскій журналъ „Путь“ (бег Мер) отмЪчаетъ „стран- 
ное“ совпаденіе лекцій др-а 1. Мюллер’а въ БерлинЪ: „Загадка 
человъка“, „Открыте души“ и „Ступени человЪ ческой эволющи“ 
съ содержаніемъ р®чи А. Безанть въ ЖеневЪ: „Грядущий вЪкъ и 
грядущая цивилизація“. ИзвЪстный нФӛмецкій пасторъ выражаетъ 
совершенно теософическія мысли о божественности человЪка и о 
его духовной эволюции. 


== Вышелъ первый № новаго журнала „Жизнь духа“. Онъ 
издается по образцу ,Теософской жизни“. Январскій № содержить 
статью В. И. Ш.: „Жизнь духа“, посвященную Богопониманію въ 
Инди. Авторъ обЪщаетъ разсмотръть и в5рованія Запада. Онъ 
сопоставляеть индусскихъ святыхъ съ русскими и видитъ въ нихъ 
одни и тв же духовные признаки. „Тайна бытия“ Н. Рышковскаго 
написана поэтично. 

В. Крыжановская начинаеть „БесЪды съ читателями“. 

Е. Колосовъ пишетъ о „СилЪ молитвы“. 

Въ журналЪ идетъ переводъ Сведенборга „Тайны небесныя“. 


— Другой новый журналъ „Изида“ даетъ въ первомъ свемъ № 
статью „Что такое астрологія“, съ указаніями, какъ составлять 
свой гороскопъ и статью А. Ліола: „Происхождене и существова- 
ніе міра по КаббалЪ“. 

Въ библіографическомь отдЪлф сообщается о выходЪ въ 
свЪть „Бхагавадъ-Гиты“ въ переводЪ Казначеевой (въ стихахъ). 
Не говорится съ какого языка переводь, ЦФна жур. 40 к. Обь 
этомъ журналЪ скажемъ больше, когда съ нимъ познакомимся. 
По одному № трудно судить. 


== Въ журналЪ ,Ребусь“ идеть серія интересныхъ статей 
доктора философіи Карла дю-Преля: „Магія, какъ естествознаніе“. 


Приводится также разсказъ Л. Толстого „Чудесное въ Ясной 
Полян%“. Л. Толстой разсказываетъ, какъ однажды заблудившаяся 
въ лЪсу во время мятели сосЪдка по имфню была спасена благо- 
даря таинственному явленію старика, велЪвшаго одному крестья- 
нину зажечь фонарь и ждать пріъзжую. Этотъ зажженный фо- 
нарь и помогъ кучеру выбраться изъ лЪса. Проснувшись утромъ 
въ избЪ, путешественница вспомнила предшествовавшую ночь и 
велфла позвать парня. „Какой старичекъ приходилъ? Я никого не 
посылала“, сказала она.-,Не могу знать. Приходиль старичекъ, 
худеньхій, ласковый, борода бЪлая до пояса, говорилъ: „барыня 
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Ъдетъ съ кучеромъ, съ дороги сбившись, зажги фонарь“... И стран- 
ный такой... Пришель, въ окошко пустучаль и ушелъ“. 

Жаль, что ,Ребусь“ при обладаніи интереснаго матеріала, 
такъ часто отвлекается оть серьезныхь вопросовь въ сторону 
полемики, и печатаеть разные непроввренные слухи и факты, 
заимствованные по большей части изъ враждебно настроеннаго 
къ Теософіи органа Моб. Слишкомъ часто въ этомъ журнал за 
послЪднее время факты передаются въ совершенно искаженномъ 
вИДЪ. 

Н. Т. 


О сынъ Невидимаго Царства Духовнаго! Я сдьлаль для тебя 
смерть подобной радостной в%сти--что же ты отчаиваешься при ея 
приближеніи? Я даль тебф свЪтъ, чтобы виденъ былъ тебЪ путь твой-- 
почему же ты прячешься отъ него? 


О сынъ Челов%ческій! Будь горестенъ лишь тогда, когда ты далеко 
оть Меня; будь счастливъ лишь тогда, когда ты возвращаешься ко 
МнФ, когда ты вблизи Меня. 


О сынъ Бытія! Страдай съ радостнымъ сердцемь за дфло Мое, 
съ благодарностью принимай все, что Я предназначилъ теб%. 


Изъ Табличекъ Веа-Улла. 


Невидимое становится понятнымъ, благодаря 
его аналоги съ видимымъ, и это оттого, что ви- 
димое бытіе--не что иное, какъ отраженіе бытія не- 
видимаго. 


А. Безанть. 


Человфкъ совершенствуется благодаря учре- 
жденіямъ и привычкамъ, которыя направлены къ 
тому, чтобы сд%лать благо всЪхъ благомъ каждаго. 


Проф. Гринз. 


Если кь историческому процессу подойти съ внфшней сто- 
роны и разсматривать его видимости, то мы не увидимъ ничего, 
кромЪ непрестанныхъ столкновеній и напряженной борьбы. На- 
роды борются между собой изъ-за первенства, различные классы 
борются изъ-за власти и привиллегій, за временной побЪдой сл%- 
дуетъ временное затишье, а зат5мһь--снова неудовлетвореніе, и въ 
новыхъ условіяхъ возникають новыя исканія и новый опытъ. И 
мы видимь какь этотъ дфятельный опытъ захватываетъ все бо- 
лЪе широке слои: сперва на міровой сцен дЪйствующими ли- 
цами были короли и первосвяшенники, затЪмъ — сильное дворян- 
ство, позднЪе буржуазія, а теперь на очереди уже толпа, народъ, 
самое основаніе человЪ ческой пирамиды. 

Глядя съ внвшней стороны на историческій процессъ, мы не 
только не видимъ единства, наобороть, вся эта борьба стремится 
какь бы кь разъединеню людей и къ противопоставленію ихъ 
интересовь. Но это--только видимости. Теософъ, обладающій клю- 
чемъ къ загадкамъ жизни, знаетъ, что человЪчество—едино, знаетъ 
что несмотря на вс видимости, оно представляеть изъ себя еди- 
ный живой организмә, съ единой душой и единымъ сознаніемъ; 
и что вся работа, совершающаяся внутри этого организма, вс 
его творческе процессы, нужны не только для той отдЪльной 
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части, въ которой эти процессы творятся въ данное время, но и 
для жизни цфлаго, что всЪ разнообразныя задачи, вся совокуп- 
ность дЪятельности всего человЪчества стремится къ одной и той 
же цБли, направляемая единой волей. 


Изучая исторически процессъ съ его внюшней стороны, 
можно догадываться о значеній отдфльныхъ эпохь, можно даже 
опредвлить ближайшія причины тЪхъ или другихъ историческихъ 
событій, но понять общій смысль и истинное значеніе всей чело- 
вЪческой судьбы по однфмъ только видимостямъ такъ же невоз- 
можно, какъ для отдЪльнаго человЪка, не подозръвающаго о за- 
конф причинности (Кармы), невозможно объяснить — почему онъ 
родился въ той или иной семьЪ, почему онъ бЪденъ или богатъ, 
уменъ или глупъ, почему совершаются именно эти, а не иныя со- 
бытія въ его жизни. Не видя внутреннихь пружинъ человфческой 
эволюціи, естественно, что каждый наблюдатель даетъ ей различ- 
ныя обьясненія, смотря по тому, на которую изъ ея сложныхъ 
сторонъ направлено его знаше и вниман!е: для историка, заня- 
таго болЪе всего политикой государствъ, наиболфе важными мо- 
ментами будутъ совсфмъ не тъ, которые имфютъ рӛшаюшее зна- 
ченіе для политика-эконома, видящаго въ экономическомъ строф 
разгадку всЪхъ жизненныхъ явленій данной эпохи; иныя объяс- 
ненія совершающимся событіямъ будеть давать философъ-позити- 
висть, и иначе будетъ понимать тЪ же событія человЪкъ съ ре- 
лигіознымһь Опытомь. 


И вс они будуть правы съ своей частной точки зрФӛнія, но 
схватить всю связь явленій, какь нфчто цфлое, можетъ только 
тотъ, кто сознаеть человћчество какъ единство, кто видить во 
всемъ историческомъ процесс единый смыслъ, направляющій по- 
токъ земной жизни къ единой ц%Ъли. 


Оккультисть, признающій разлитую во всей вселенной еди- 
ную Жизнь, утверждаетъ, что человФӛческій организмъ состоитъ 
изъ „безконечно малыхъ жизней“, строящихъ его подъ воздЪй- 
ствіемъ созидающей энергіи жизне-силы (праны). Группа такихь 
„безконечно малыхь жизней“ образуетъ ту единицу, которая въ 
наукв извЪстна подъ назвашемъ органической клЪтки; каждая 
такая кл%тка является живой сущностью, одушевленной лучемъ 
праны; тЪло ея состоитъ изъ малекуль, которыя ассимилируются 
и затвмь выбрасываются, вдыхаются и изгоняются, тогда какъ 
центральная суть клЪтки, ея душа, остается неизмЪнной въ этой 
постоянной смЪнЪ матери. Работа клътокъ въ нашемъ организмЪ, 
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извлеченіе изъ крови именно того, что имъ нужно, и отбрасыва- 
ве ненужнаго, представляеть собой чисто физическое сознаніе. 
Оно совершается безъ всякаго участія со стороны нашего чело- 
впиескаго сознанія. То, что біологи называютъ „безсознательной 
памятью“, есть память именно этой чисто физической сознатель- 
ности. Мы чувствуемь не то же самое, что чувствують клФтки. 
Боль отъ раны ощущается мозговымъ сознаніемъ, но сознаніе 
клЪтки ошушаеть не боль, а потребность какъ можно скорЪе 
возстановить поврежденныя ткани, при чемъ это ея д%Ъйствіе 
остается вн сознанія нашего мозга; точно также и клЪтка не 
подозрЪваетъ связи своего творчества съ жизнеспособностью всей 
сложной природы человъка. Смерть физическаго тЪла наступаеть 
тогда, когда удаленіе изъ него жизненной энергій (праны), напра- 
влявшей „безконечно малыя жизни“, даетъ этимъ послЪднимъ сво- 
боду итти каждый своимъ собственнымъ путемъ. Тогда „безко- 
нечно малыя жизни“, не связанныя болЪе между собой единствомъ 
цЪли, разсыпаются, и наступаеть то, что мы называемъ разложе- 
ніемъ. ТЪло д5лается круговоротомь анархи—никфмъ не упра- 
вляемыхъ „безконечно малыхъ жизней“ и его форма, бывшая ре- 
зультатомъ ихъ планомфрнаго соотношенія, разрушается. 

Если мы сравнимъ отд5льнаго человЪка, не сознающаго своей 
связи съ остальнымъ человЪчествомъ, съ такой клЪткой внутри 
человЪческаго организма, мы будемъ имфть приблизительно вЪр- 
ное отношеніе дБятельной роли каждой воплощенной личности 
къ общечеловъческому творчеству *). Своими личными дЪятель- 
ностями люди буквально строятъ обшечеловФческій организмъ, 
являясь то мускульными, то жировыми клЪтками, то нервными и 
мозговыми, сообразно съ характеромъ своей дЪятельности. 

Продолжая аналогію, можно найти внутри нашего организма 
примфры всевозможныхъ явленій, творящихся и на міровой исто- 
рической сцен. НапримЪръ, внутри нашего тъла совершаются 
такія же братоубійственныя войны, какъ и среди различныхъ на- 
родовъ: арміи однФхь бактерій, имбвюшихь тенденцію разрушать 
человъческій организмь, набрасываются на другихь, которыя за- 
щищаютъ его неприкосновенность, и между ними разыгрываются 
ожесточенныя битвы, напоминаюшія франко-прусскую кампанію. 
ОбЪ микроскопическія рати имЪютъ свое собственное сознаніе, 
не поднимающееся до сознанія самого человЪка, въ нЪдрахъ ко- 


Прошу читателя не улускать изъ виду разницу между преходящей личностью 
и безсмертной индивидуальностью, о чемь рӛчь шла въ прошломъ письм%. 
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тораго происходитъ эта борьба, и все же онъ работаютъ въ немъ 
и для него *), хотя и не подозръваютъ о томъ. 


И не трудно представить себЪ, до чего поднялось бы созна- 
ніе этихь микробовь, какъ безпредъльно расширились бы ихъ 
горизонты, если бы они въ одинъ прекрасный день узнали, что 
они—живыя звенья въ цӛпи глубоко важныхъ явленій, участники 
въ созиданіи жилища безсмертнаго челов$ческаго духа. 


Такой же подъемъ и расширеніе сознанія совершится неиз- 
бЪжно и въ умахъ т%хь безсознательныхъ личностей, которыя 
увВрены, что дЪйствуютъ за свой счетъ, когда ихъ озаритъ со- 
знаніе, что ихъ работа и ихъ опытъ необходимы для всего чело- 
вЪчества. 


Посмотрите съ этой новой точки зрЪнія на задачи, осущест- 
вляемыя различными народами, одними — неудачно, другими—по- 
средственно, а иными--вь совершенствЪ. Въ послЪднемъ случаЪ 
становится уже совершенно яснымъ, что народъ работалъ не для 
себя одного, а для всего человЪчества. Возьмемъ хотя бы задачу 
древней Грещши— провести черезь сознаніе гармоническую красоту 
формъ, ея миссію: заставить „обликъ безсмертія провидФть въ 
смертныхъ чертахъ“. 


Кто былъ въ современной Грещи, тоть видълъ какъ далеко 
улетЪлъ отъ нея свЪтлый геній древней Эллады, какая глубоко 
прозаическая жизнь лихорадочной борьбы изъ за куска хлЪба и все- 
возможныхъ ухищреній торгашества водворилась на развалинахъ 
древнихь святилищъ, гдЪ юное человЪчество въ дерзко-свЪтлой 
отвагъ бросало вызовъ богамъ, и упивалось титанической борь- 
бой съ Олимпомъ... Та же рама, т5 же блЪдно-лиловыя холмы 
какъ бы таятъ въ яркой синевЪ Эгейскаго моря, также пламенно 
дышитъ юное небо въ прорЪзяхъ одухотворенныхъ колоннъ Ко- 
лизея, также н5жно „разливается на мрамор юнымъ румянцемъ 
заря“... Но гдЪ сввтлый духъ героической Эллады? ГдЪ ея Орфи- 
ческіе гимны, которымъ сама природа внимала, затаивъ дыханіе, 
гдЪ властительная тайна ея мистерій? ГдЪ ея геній? — Его нЪтъ 
въ Греціи, онъ растворился въ душЪ всего человЪчества, онъ 
вызвалъ къ жизни чудный вЪкъ Возрожденія, онъ воплотился въ 


ж) Для нашей арійской расы ,созидатели“ берутъ верхъ въ теченіе первыхъ 
35 лЬтъ жизни, затЬмъ наступаетъ равновъсіе, а позднБе-- начинаютъ преобладать 
„разрушители“, которые приводятъ наше тБло къ постепенному разрушенію тогда, 
когда весь необходимый для этого воплощенія опыт уже собранъ и дальнЪй- 
шее проживаніе на землЪ было бы излишней тратой энергіи. 
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живописи и скульптурЪ, онъ вдохновляль благороднфйше умы, 
онъ не переставалъ свЪтить въ міровой поэзии. 

Тоже и съ древнимъ Римомъ. Гд его душа? Гораздо менЪе 
на его семи холмахъ, чЪмъ въ нашихь парламентахъ, думахъ, 
скупщинахъ, меджелисахъ. Каждое творчество, удачно доведенное 
до конца тфмъ или другимъ народомь, принадлежить всему че- 
ловЪчеству, растворяется въ сознаній общемъ для всей великой 
человъческой семьи, и воскресаеть снова при новыхъ условіяхъ 
и на новыхъ ступеняхъ сознанія. 

Кто же не знаетъ, что народное творчество оставляеть слБды 
на общечелов $ ческомъ сознаніи, могутъ сказать нЪкоторые изъ 
моихъ читателей. 

Если это и знають, отвЪчу я, то какимъ-то мертвымъ зна- 
ніемһ, отвлеченнымъ отъ жизни, неспособнымъ—какъ должно бы 
истинное знан!е—одухотворять самую жизнь. 

Мы вообще очень безцеремонно обращаемся съ словомъ зна- 
ве. Знаніе должно пройти черезъ весь сложный внутренній мірь 
человЪка, отчеканиться въ сознанш, проникнуться живой силой 
чувства, пройти черезъ творчество воли, и только тогда это бу- 
детъ истинное, живое знаше. А мы сплошь и рядомъ называемъ 
знаніемъ чужя мысли, пронесшіяся черезъ нашъ мозгъ, не задЪв- 
шія наше сердце, и нисколько не повліявшія на нашу волю; и 
такъ какъ мысли эти не связаны органически съ нашимъ внутрен- 
нимъ содержаніемъ, то въ нашемъ сознан!и и появляется хаосъ, 
ръзкія противоръчія, постоянныя компромиссы. РазвЪ не глубокое 
противоръчіе — говорить о Вселенской Церкви, о Царствіи Бо- 
жіемъ на землЪ, и въ тоже время разъединять человЪчество ве- 
личайшимъ внутреннимъ разъединенемъ на двЪ части: на усы- 
новленныхъ Богомъ христіань и на милліоны отверженныхъ, ли- 
шенныхъ Его благодати? Еслибы истинное знаніе челов$ческаго 
единства дЪйствительно проникло въ сознаніе руководителей на- 
родовъ, развв былъ бы возможенъ узкій, національный эгоизмъ, 
самодовольно надписываюшій на своемъ знамени: „Германія 
только для нӛмцевь“, „Англія только для англичанъ“, что въ пе- 
реводв на человъческія понятія означаеть: нфмцамъ или англи- 
чанамъ позволяется убивать, обижать, отнимать земли, заставлять 
силою дЪлать другихь то, чего эти другіе вовсе не хотятъ дЪ- 
лать, если всЪ эти преступления совершаются для „блага отече- 
ства“. Не говоря уже о томъ челов$коненавистничествЪ, которое 
способно призывать къ насилію надь своими ближними только 
потому, что у этихъ ближнихъ иное прошлое и иная ввра въ Бога... 
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Можетъ ли быть знаніе единства человњчества, преемствен- 
ности его генія, непрерывности его сознанія у людей, которые, 
забывая или совсЪмъ не зная великую культурную работу древ- 
няго востока, презрительно третируютъ какъ низшихъ существъ 
потомковь древнЪйшихъ просвъЪтителей нашей арійской расы, 
какъ это дЪлается англичанами въ Инди? Или, когда люди счи- 
таюшіе себя просвъщенными, допускаютъ возмутительную травлю 
беззащитныхъ евреевъ, забывая, что древн!е евреи выполняли 
величайшую изъ миссій, когда либо выпадавшихь на долю от- 
дБльнаго народа — удержать и сохранить идею единаго Бога для 
всъхъ арійскихь народовъ въ труднЪйшую переходную эпоху 
челов ческой эволюціи, и что тъ же евреи дали земное тЪло для 
нашего Спасителя Іисуса Христа. 

И это допускаютъ тв самые люди, которые чтутъ, какъ вели- 
чайшую святыню, и сохраняютъ на священныхъ алтаряхъ своихъ 
храмовъ св. Писаніе тъхъ же преслЪдуемыхъ евреевъ, и которые 
должны бы знать, если они дБйствительно люди просвфщенные, 
что въ распятіи Христа была повинна, сильная въ т времена, ре- 
лигіозно-политическая партія Фарисеевъ совмЪстно съ представи- 
телями еврейскаго священства Саддукеями, которые хотъли удер- 
жать свое вліяніе, подрывавшееся Христовой проповъдью духов- 
ной свободы и совершенной любви. 

Если мы захотимъ дать себ отчеть, какія черты дълаютъ 
для нась обликъ человЪка свЪтлымъ и вдохновляющимъ, то со- 
вЪсть безошибочно подскажетъ намъ, что только тЪ черты, кото- 
рыя говорятъ объ отсутствіи эгоизма, о самопожертвованіи, о во- 
площеніи высокаго идеала. То же относится и къ цӛлымь наро- 
дамъ. Какія страницы въ человъческой исторіи вызывали истин- 
ный энтузіазмъ? Ужъ конечно не Марсово поле, не ХУасһі ат 
Кһеіп, не торжествуюшее великолЪпіе имперіализма. Все это ми- 
шура и можетъ очаровать лишь физическое воображеніе. Вызы- 
ваеть энтузіазмъ то, что ведетъ къ общечеловъческому благу, къ 
водворенію не условной, а вЪчной Правды на землЪ, къ совер- 
шенству и красотЪ божественной природы челов%Ъка, а не къ тор- 
жеству его зввриной природы. Вотъ почему французская револю- 
ція пронеслась такимь свфтлымъ благовфстомъ по всему міру. 
Какъ не была она искажена и грЪховна въ своемъ выполненіи, 
она выставила на своемъ знамени не „права французовь ХУШ в%- 
ка“, а права человњка, она выбрала своимъ лозунгомъ не эгои- 
стическіе интересы одного французскаго народа, а общечеловтче- 
ское братство, равенство и свободу. И въ этомъ была вся тайна 
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ея обаянія. Только всеобщее, міровое, имфющее цЪну для всъхъ 
временъ и для вс5хь народовь, зажигаеть истинный энтузіазмъ 
въ нашихь сердцахъ и только сердце, способное загоръться лю- 
бовью ко всему Божьему міру, и близкому, и дальнему, обладаетъ 
ясновидЪньемъ, оно одно чувствуетъ, что все человЪчество едино, 
и что только въ сознательномъ единствв можеть оно осуще- 
ствить Царство Боже на земл%. 

Помнитъ ли кто-либо изъ моихъ читателей удивительный 
моментъ въ русскомъ самосознаніи, который по глубинЪ своего 
мистическаго значенія имЪетъ мало равныхъ себЪ? Я говорю о 
томъ единодушномъ энтузіазм5, который удалось вызвать До- 
стоевскому своей рӛчью на Пушкинскомъ Московскомъ торже- 
ствъ, когда онъ заговорилъ о русскомъ человък%, какъ 0 „всече- 
ловЪкъЪ“, который принялъ въ свою душу творчество всЪхъ за- 
падныхъ народовъ, и такъ возлюбилъ красоту этого творчества, 
что она стала для него ближе и дороже, чЪмъ для самихъ твор- 
цовъ... И что если онъ возжаждетъ осуществить правду Божію 
на земл, то непремӛнно для всЪхъ, никого не выключая, вс5хь 
соединивъ въ своемъ пониманіи и въ своей любви. И для другого 
выразителя русской народной души, Л. Н. Толстого, патріотизмъ 
совершенно непонятенъ въ смыслЪ національнаго эгоизма и на- 
ціовальной узости, и не вслЪдствіе ли этой великодушной ши- 
рины его души, способной отзываться на все человЪческое, онъ 
сталь такъ дорогъ для всего міра? И для Достоевскаго и для 
Толстого, а также и для Владиміра Соловьева, патріотизмъ не 
въ томъ, чтобы во имя русскихъ интересовъ давить другихъ, а 
въ томъ, чтобы служить этимъ другимъ, стараясь приблизить для 
всъхъ торжество высшей правды на земл. Вспоминается мнЪ и 
еше одинъ изъ нашихъ наиболФе чуткихъ писателей: у Щедрина, 
въ его страдальческомъ сарказм, полномъ невыплаканныхъ слезъ, 
встрЪчаются такія же вспышки нашей русской особенности: стре- 
миться къ далекому и абсолютному, не придавая цфны доступ- 
ному и условному. Его незабываемый діалогь между благовоспи- 
таннымъ и причесаннымъ мальчикомъ „въ штанахъ“ и русскимъ 
мальчикомъ „безъ штановь“, растрепаннымъ и несуразнымъ, вы- 
ражаеть ту же мысль, что условная земная культура не можеть 
удовлетворить душу, жаждущую абсолютной правды и что за та- 
кую культуру не слЪдуетъ отдавать свободы своей души. 

И русскіе сощалисты —я подразумъваю не переводчиковь 
Маркса--а творцовъ оригинальныхъ :русскихъ соціальныхъ идей, 
направляютъ все свое вниманіс не на производство и накопленіе, 
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которыя вызываютъ жадность и эгоизмъ, а на справедливое распре- 
дфленіе, не на борьбу и конкуренцію, а на согласованіе интересовъ 
и взаимопомощь. Князь Кропоткинъ въ своей интересной книгЪ 
„Взаимопомощь у животныхъ и людей“ опровергаетъ вкоренив- 
шееся въ Европъ представлене о переживании наиболъе силь- 
наго, хишнаго и жестокаго. Книга эта доказываетъ, что въ мрЪ 
животныхъ наибольшими шансами на сохраненіе жизни обладаютъ 
не тв, которые снабжены самыми страшными зубами и когтями, 
а т, которые живуть въ тФсномь содружествЪ, заботясь объ 
общей безопасности и поддерживая другъ друга. Тотъ же выводъ 
онъ дӛлаеть и для людского общежитя. Общественный строй, 
наиболЪе согласующійся съ требованіями просвфщенной этики, 
является въ то же время и наиболфе мудрой изъ всЪхъ земныхъ 
политикъ: находясь въ гармоніи съ законами Духа или съ Волей Бога, 
такая политика служить жизни, прогрессу, поднято сознанія и 
очелов$ченью народовь. 

Въ слъдующемъ письмЪ мы постараемся разсмотрЪть, какое 
значеніе можеть имЪть сознаніе единства народовъ для нашей 
эпохи. 


Другъ читателя. 


Зажженная лампа горитъ одинаково и въ комнат, и въ под- 
земельь. Счастье человвка не въ тъл его, а въ душЪ. Если сердце 
человЪка полно радости, онъ счастливъ даже въ тюрьмЪ. 

Богъ благословиль Своихъ возлюбленныхъ трудами и страданіями, 
чтобы посредствомъ ихъ они могли достичь Божественной Мудрости. 


Изъ Табличекъ Беа-Улла. 
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Научное ОбозрБніе. 


Много было предсказаній относительно начавшагося 1910 г., 
и небесныя свЪтила подтверждають, что мы можемъ ожидать зна- 
чительныхъ событій. Въ Тайной ДоктринЪ т. Ш Е. П. Блаватская 
говорить о конц великаго цикла Ка|Н-Уиса (чернаго), за кото- 
рымъ послдуетъ малый темный циклъ, пока не минуютъ насъ 
оба эти цикла, многія важныя оккультныя истины должны оста- 
ваться еще въ тайнФ. Великій темный циклъ закончился въ } 897 г., 
малый же только что миновалъ насъ. Завершене великаго цикла 
было ознаменовано необыкновеннымъ планетнымъ расположеніемъ, 
которое астрономы наблюдали З декабря (н. с.) 1909 г. Ему со- 
путствовалъ цӛлый рядь переворотовъ въ современной наукЪ и 
современной мысли. Планетное расположен!е наканунъ нынЪшняго 
года поразительно не менФе того, которое наступило въ 1897 г., 
и планеты останутся въ томъ же положени весь нынЪшній годъ. 
Планеты расположены въ формЪ креста, причемь Юпитеръ, Са- 
турнъ, Урань и Нептунъ находятся на оконечностяхъ. Если мы 
вообразимъ солнце въ точкЪ пересбченія креста, то Уранъ ока- 
жется наверху, Нептунъ внизу, Сатурнъ и Юпитеръ по бокамъ. 
Въ концв декабря солнце стояло ближе къ верху, въ сочетаніи 
съ Ураномь и Меркуріемъ, Луна была внизу, въ сочетаніи съ 
Нептуномь, а Марсъ, въ сочетаніи съ Сатурномъ, находился 
на одной изъ сторонъ. Такимъ образомъ, изъ 8 небесныхъ т%ль, 
7 лежать по линіямъ креста, т. е. всф, кромЪ Венеры. Это кре- 
стообразное расположеніе точь въ точь повторилось 11 января 
с. г. въ новолуніе. Такое расположеніе небесныхъ свЪтилъ слу- 
чается только разъ въ нӛсколько тысячелЪтій и потому имфеть 
особое значеніе; при началь ҚаП-Үйра (5.000 л. до Р. Х) были 
замӛчены 4 блестящихъ зв%зды на четырехъ странахъ свФта, въ 
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настоящее же время происходить сочетан!е небесныхь тФлъ, 
которыя знаменують собою вступленіе человфчества въ новую 
эру. На небесахь и на землЪ является много знаменій, что старый 
порядокъ отходитъ и что близится пришестве Того, который при- 
несеть обновленіе всему. 

Особенное значеніе имЪетъ и то, что солнце вступаеть въ 
настоящее время яъ оккультное созвЪзде „Макара“, соотвЪтству- 
ющее знаку Козерога; это самый священный и таинственный изъ 
знаковъ Зодіака; онъ связанъ съ Варуной и съ Ураномъ. Въ немъ 
исчезаетъ солнце при наступленіи Пралайи. Оно имЪеть также 
отношеніе къ рожденію духовнаго макрокосма, оно связано съ 
пятымъ началомъ—Манасомъ въ человЪк%, и съ самой священной 
изъ всфхь буквъ, М; оно является символомь Минервы, 
Митры, Мари, Матери Христа, Майи, Матери Будды, и Матрейя, 
{Господь любви) названіе Христа въ восточномъ эзотеризмЪ. Сочета- 
ніе солнца, луны и Урана въ верхнемъ концв креста съ созвЪздіемъ 
Макара въ январЪ является такимъ образомъ символомъ рожденія 
Матрейя, то есть является предсказаніемъ близящагося второго 
пришествія Христа. 


Е. Ѕиїс1ійе. 


О дЪти СвЪта, вы--сокровиша Мои, ибо въ васъ Я собралъ перлы 
Тайнъ Моихъ, драгоцфнные камни Знанія Моего. 
| Всякій, обладаюшій внутреннимъ зрЪніемъ, любитъ Солнце (Со- 
вершенство Бога), въ какой бы области неба Оно не появилось. Но 
люди любятъ мЪсто появленія Солнца, а не само Солнце... Истинно 
любяшій Солнце обращается лицомъ своимъ туда, гдь бы Оно ни по- 
явилось, ибо любитъ онъ само Солнце. 


Изъ Табличекъ Беа-Улла. 
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Письмо изъ Парижа, 


Февраль. 


Не было ни одного проявленія жизни, которое бы не пріо- 
становилось во время послЪдняго наводненія. И не только потому, 
что всф мысли были поглощены несчастьемъ, поразившимъ Пари- 
жанъ, но вода являлась и матеріальной преградой, заливая улицы, 
дома, лишая отопленія, освъщенія и даже воды для питья. Какой 
безпомощной и жалкой кажется въ такія минуты наша цивилиза- 
ція, какъ мы слабы въ борьбЪ со стихіями, но за то какъ ярко 
вспыхнула солидарность, какъ сильно проявилось чувство брат- 
ства и человъчности! Начиная съ пролетаріевъ и кончая да- 
мами высшаго общества, всЪ старались помогать и облегчать 
страданія и можно было удивляться и любоваться организащей 
„Краснаго Креста“ или „Союза французскихь женщинъ“. Въ та- 
кіе моменты даже самые легкомысленные задумываются, и въ ихъ 
умы закрадывается сознаніе, что жизнь уже не такъ проста и 
легка, какъ имъ казалась. ТЪмъ болЪе задумываемся мы, теософы, 
и такъ бы хотЪлось понять скрытую причину бЪдствія и то осо- 
бенное настроеніе угнетенности которое вызвало присутствіе этой 
массы воды. Оно не зависило только отъ одного факта страданія, 
разрушенія: стоило себЪ представить пожаръ вмФсто наводненія, 
и характерная особенность этого настроенія выступала и подчер- 
кивала связь съ элементомъ воды. ЗависЪло ли это отъ астраль- 
ныхъ вліяній? Интересно было бы узнать мнФніе ясновидящаго. 

ДФятельность Теософическаго Общества тоже пріостанови- 
лась на нЪкоторое время; улица нашего секретаря была подъ 
водой, погреба Общества были затоплены, а само помЪщеніе ли- 
шено отопленія и электричества. Теперь лекціи опять начались, 
но по вечерамъ приходится довольствоваться освъщеніемъ керо- 
синовой лампы. 
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Послдній номеръ „Теософа“ тоже запоздалъ. Газета эта, 
не смотря на пессимистическія пророчества, крЪпнетъ. Очень важно 
имЪть органъ не слишкомъ спеціально-теософскій, но вмЪстЪ съ 
тЬмъ проникнутой нашими идеями. Въ этой формЪ Теософія за- 
воевываетъ себ много друзей. 


Очень желательно сотрудничество въ какой бы то ни было 
форм: сообщенія, статьи, вопросы, или просто распространеніе 
газеты. О ней уже начали говорить и особенно цЪнна ея объ- 
единительная дЪятельность въ провинщи. Все, что появляется въ 
этомъ направленіи должно быть нами особенно радостно прив%Ът- 
ствуемо. 

Шагъ къ сближенію былъ сдЪланъ и среди спиритуалистовъ 
Парижа. Девятаго января въ зал% „Ѕосіеіё Ѕауапіеѕ“ собрались 
члены всевозможныхъ спиритуалистическихъ обществъ для обра- 
зованія спиритуалистическаго союза. Три вопроса были предло- 
жены для выясненія в5рованій каждой школы: 

1. Въ чемъ состоить слабость матеріализма? 

2. Каке главные принципы равно общи всфмъ спиритуали- 
стическимъ школамъ? 


3. Каме принципы считаются важными, хотя и не принадле- 
жатъ всфмъ школамъ? 


Выясненіе этихъ вопросовъ ясно показало, что никакихъ 
серъезныхъ препятствій для сближенія нЪтъ, что цфль каждаго 
общества очень близко подходитъ къ цфлямъ другихъ обществъ 
и объединеніе вполнЪ возможно. 


Союзъ же во-первыхъ доказалъ бы на дЪлЪ широту взглядовъ, 
терпимость и братство спиритуалистовъ, а во-вторыхь позво- 
лиль бы успъшнЪе бороться съ матеріализмомъ. 


И не въ одной Франщи думають объ объединеніи. ТЪ же 
мысли принесъ намъ В. А. Даниловь, когда онъ среди эмигран- 
товь говорилъ о русскомъ сектантствъ, объ религіозныхъ иска- 
ніяхь и о возможномъ сближеніи ихь. Его лекщи возбудили глу- 
бокій интересь и дышали терпимостью и духовностью въ отлише 
оть партійныхь лекцій, углубляющихъ пропасть, раздвляюшую 
людей разныхъ взглядовь. Можетъ быть въ первый разъ въ этой 
средъ раздавались слова мудрой любви и гармоніи и подготовили 
почву къ дальнфйшему воспріятію ихъ. 

Для насъ теософовь, нЪть боле дорогой мечты и потому 
мы радостно привЪтствуемъ всЪ эти начинанія и въримъ въ воз- 
можность ихъ осуществленя. Мы вспоминаемъ слова нашего Пре- 
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зидента, которыя такъ недавно возвЪщали новую эру любви и 
единства. 

Еще нФсколько словъ о лигахъ Ордена Служенія. Въ январЪ. 
основалась новая ,Всемірная лига для уменьшенія страданія“, чле- 
номъ которой можеть стать всякій теософь или не теософъ со- 
чувствующій ея цфли. Методъ работы: мысленное единен!е всЪхъ. 
членовъ въ растущемъ сознаніи всеобшаго братства и пробужде- 
нія любви. Учредитель лиги О. А. Соигтез *). 

О ЛигЪ „Нравственнаго воспитанія юношества“ и о „Лотос“ 
поговорю въ другой разъ. Скажу только, что въ Лотос%%%, по 
пятницамъ, устроены правильныя теософскія бесъды, которыми 
интересуются хотя и не многочисленные, но очень серьезные слу- 
шатели--рабоче, не теософы. 

Работа кипитъ, и мы все еше живемъ импульсомь, данным» 
пребываніемъ у нась нашего Президента. 


И. М. 


О сынъ Человӛческій! Для всего есть свой знакъ и знакъ любви— 
терпЪніе въ испытаніяхъ, ниспосылаемыхъ Мною. 

О чада Человӛческія! Знаете ли вы, для чего Я создалъ васъ изъ 
одного праха? Для того, чтобы ни единый изъ васъ не возвышалъ себя 
надъ другими, помня о происхожденіи своемъ. 

Благословенъ тотъ, кто ночью приближается къ своему ложу съ. 
сердцемъ очищеннымъ отъ всякой злобы и ненависти. 

Вс живыя существа были созданы Любовью, да живутъ же они 
въ дружбЪ и единеній--таково повел%ніе Единаго. 


Изъ Табличекъ Беа-Улла, 


%) Обь этой лигЪ было уже сообщеио въ „ВъстникЪ Теософіи* (январь). 
**) См. „Въстникъ Теософін“, сентябрь. 


Отд5ль духовныхъ исканій. 


Психокосмическая теорія міра. 
І. 


Міромъ бытія үправляють количества желаній. -- Появленіе самоопредьленія.--Выборь-- 

внЪшній признакь самоопредфленя желаній.--Н%ть сознательной организаціи желаній. — 

Міръ Бытія--мірь конкретныхъ формъ, желаній, застывшихъ въ настоящемъ, израсхо- 
довавшихъ себя въ самоопредфлени своемъ. 


ВТОРОЙ АКТЪ ТВОРЧЕСТВА. 


Всякое желаніе, какъ моментъ сознанія, сүшествуеть въ настоящемъ и направлено 
къ будущему, какъ къ осуществленію своему. Постепенно осуществляясь, оно, желаніе, 
по мьрБ осуществленія переходить въ прошедшее. Желаніе осуществилось-—и оно стало 
прошедшимъ, выразилось въ дӛйствій, создало свою конкретную форму, стало матеріа- 
ломь или Факторомь будущаго. Матеріаломъ, если эту конкретную форму использують 
дрүгія конкректныя Формы желаній; факторомъ, если она, конкретная форма, сама спо- 
способна использовать въ интересахъ своего реальнаго или идеальнаго будушаго другія 
қонкретныя формы, 

Съ этой точки зрЪнія весь -мірь жизни въ разрЬзЬ настоящемъ представляетъ 
собою картину борьбы конкретныхъ формъ за использованіе прошедшаго въ интересахъ 
своего будущаго, Исторія же жизни, какъ безконечный рядъ разрфзовъ жизни въ своемъ 
настоящемъ, представляется какъ бы картиной образованія, организаціи, развитія и 
конечнаго торжества организованныхъ желаній ‘ надъ хаосомь дезорганизаціи--надь 
возможностью гибели, надъ небытіемъ. 


Мы живемъ въ хаосЪ предь творчествомъ новаго, во время пере- 
оцьнки всЪхъ цфнностей. Что нужно поставить въ основаніи пере- 
оцънки? Говорить о переоцфнкЪ, не установивъ основного принципа, 
переоцьнки, не будеть ли это значить вертфться б%лкой въ колесЪ? 
Мы будемъ играть старыми понятіями, стараясь приноровить ихъ къ 
чему-то новому, не опредфливъ сеъ содержанія этого новаго. 
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Прежде всякой переоцфнки нужно поставить себ вопросъ: что 
такое жизнь міра? 

Все міропониманіе человЬка, въ какихъ бы формахь оно ни вы- 
ражалось, есть отношеніе его личнаго состоянія сознанія къ внЪш- 
нему міру. Съ развитіемъ человЪка накопляется знаніе, развивается 
сознаніе, подъ вліяніемъ накопившихся знаній, и прежнія формы міро- 
пониманія не удовлетворяютъ его. 

ЧеловЪчество——разумЪется не все, а значительная часть его— 
пережило міропониманіе, въ форм% Бога и Его велЪній. Богъ, какъ пода- 
тель жизни, какъ первичная причина, остался. Міръ бытія и жизни въ 
этой новой форм% міропониманія разсматривается въ трехъ, скажемъ отъ 
себя, метафизическихъ сущностяхъ: матеріи, силы и закона. Матерія— 
элементъ косный, сила -- активный, проявленіе матеріи. Законъ пони- 
мается различно: или какъ н%ӛчто императивное, предписываюшее 
формы проявленію силы, или просто форма проявленія. Въ послФдней 
редакціи законъ становится въ нъкоторую зависимость отъ силы. 

Съ наростаніемъ объективныхъ знаній, съ устраненіемъ непо- 
средственныхъ органовъ человъка при наблюденіи надъ явленіями при- 
роды; съ замфною зрЪнія оптическими инструментами, другихъ ощу- 
шеній--в%сами, термометрами и другими болъе утонченными орудіями 
наблюденій, явилась въ человЪческомъ мышленіи потребность про- 
вЬрить, что соотвЪтствуетъ въ объективномъ мірь понятіямъ нашимъ, 
выраженнымъ въ словахъ: матер!я, сила, законъ. Прежде всего должна 
была потерпъть крушене сила, какъ нЪчто самостоятельное, незави- 
симое отъ матери. Средній члень міропониманія погибь, этимъ раз- 
рушилось все міропониманіе. Если въ объективномъ мірЪ сила не 
существуетъ безъ матери, то является вопросъ: можетъ ли существо- 
вать матерія безъ силы, и что такое сама сила по отношеню къ ма- 
теріи? Огромные успахи техники ХХ в%ка; знаніе, спустившееся до 
самой низшей формы бытія и изучившее эти низшя формы; зная 
внутренняго (психическаго) міра человька поставили и вопросъ о 
самомъ фактЪ объективнаго сушествованія матерій. Оказывается, что 
матерія, какъ понятіе, не имфетъ содержанія. 

Та форма нашего невЪжества, которая хотЪла прикрыться зна- 
ніемъ и говорила о матери, какъ о чемъ-то существующемъ, должна 
была отступить предъ знаніемъ и сказать: подъ матеріею я понимаю 
то, чего я не знаю, и что пока знанію нашему не доступно. 

Весь видимый нами міръ до самыхъ низшихъ формъ бытія 
имћетъ въ себъ моменть самоопредъленія, самый низшій примитивный, 
но все-таки моментъ, который во вн% проявляется, и мы, наблюдающіе 
явленія міра, замфчаемъ этоть моментъ въ форм% выбора. Эта форма 
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выбора и есть то различе, почему одну конкретную форму мы назы- 
ваемъ кислородомь, другую--водородомь, третью-—кварцемъ, четвер- 
тую—-пшеницей и, наконець, переходя къ людямъ, говоримъ одному- 
Иванъ, другому Петръ и т. д., понимая подъ этими именами не только 
вніӛшнія отличія, но и внутреннія особенности ихъ психическаго міра. 

Этоть сложный психическій мірь человвка мы познаемъ именно 
потому, что при однихъ и тфхъ же условіяхь — Иванъ, Петръ и т. д. 
будутъ относиться къ однимъ и тамы же явленіямъ съ большей или 
меньшей разницей, т. е. опять-таки дЪйствовать по выбору, такъ же, 
какъ дйствуютъ по выбору и самыя простЪйшія формы бытія, какъ 
кислородь, водородь и проч. 

Если мы говоримъ, что у Ивана, Петра есть самоопредЪленіе и 
желанія, и эти желая мы узнаемъ по выбору его дЪйствій, то мы не 
имЪемъ никакого разумнаго основанія отрицать элементь желанія, 
какъ первичное его зарожденіе, въ кислород, водородь и т. д., ибо и 
кислородъ, и водородъ, и т. д., въ своемъ взаимодЪйствіи также не 
безразличны, а поступаютъ по выбору. 

Желанія кислорода элементарны, не сложны, просты, и обнаружи- 
ваніе ихь однообразно. Это однообразіе даетъ намъ, людямъ, возмож- 
ность изучить ихь и предвидЪть всевозможные выборы кислорода по 
отношенію къ другимъ элементамъ при различныхъ условіяхъ теплоты, 
атмосфернаго давленія и т. д. Зная особенности взаимнаго отношенія 
этихь простыхъ конкрентныхъ формъ бытія, мы ставимъ ихъ въ такія 
условія взаимод%йствія, каковыя намъ нужны, чтобы получить ту или 
другую сложную конкретную форму. Получивъ эту конкретную форму 
и господствуя, такимъ образомъ, надъ желаніемъ кислорода этихъ 
простыхь конкретныхъ формъ, мы, въ человЪческомъ самомн%ніи, 
способны отрицать факть желаній, забывая, что именно благодаря 
этимь желаніямъ мы получаемъ то или другое нужное намъ устой- 
чивое соединеніе, 

Мы говоримь о химическомъ сродствъ и въ то же время не 
допускаемъ возможности желаній у тЬхъ конкретныхъ формъ, которыя 
взаимно чувствуютъ другъ къ другу химическое сродство. 

Господинъ человькы Вы раздьлили міръ на физику, хим, фи- 
зіологію, психологію, соціологію. Кажда наука имЪетъ свою аудиторію, 
свои храмы, своихъ жрецовъ. Такъ дЪлаете Вы, г. человькь, для 
удобства вашего міропониманія. Ваша мысль не способна сразу охва- 
тить всю сложную совокупность конкретной формы. Она эта, конкрет- 
ная форма, разлАлена, на физику, химію, физіологію и т. д. только въ 
вашемъ узкомъ представленіи. Въ широкомъ мірь жизни н%ть ни фи- 
зики, ни химіи, ни физіологіи, ни соціологіи, есть лишь огромное разнооб- 
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разіе конкретныхъ формь бытія и жизни отъ самыхъ простЪйшихъ 
до самой сложной и самой высшей. Каждая форма бытія и жизни 
имЪетъ свое самоопредъленіе. Отбросьте Вы слово химическое—оста- 
нется одно сродство и тогда будетъ ясне, что съ этимъ связано н%- 
что, что безъ желаній немыслимо. Желаній простыхъ, примитивныхъ, 
но все-таки желаній. Такъ какъ мы эти желанія безошибочно можемъ 
предвидЪть, предвидъть ихь обнаруживаніе во внЪ, въ виду ихъ не- 
сложности и простоты въ однъхъ и тъхъ же формахъ, то мы можемъ 
говорить объ ихъ законности. Говоримъ о законЪ, говоримъ—законъ 
химическаго сродства, а не говоримъ о желаніяхъ. Можно сдЪлать 
такой выводъ: если желанія просты, элементарны, однообразны, то и 
ихь взаимодъйствія настолько однообразны, т. е. повторяются не- 
Измінно въ однихъ и ТФхъ же обнаруживаніяхъ, что намъ кажется, 
что они дЪйствуютъ по чьему-то предписанію, т. е., по закону. Это 
такъ намъ кажется именно потому, что наши сложныя и разнообразныя 
желанія не подчиняются закону и такому простому учету, какъ желанія 
простыхъ конкретныхъ формъ жизни. 

Эти простьйшія конкретныя формы бытія, которыя мы на- 
зываемъ химическими элементами, не создають себЪ подобныхъ. Въ тщет- 
номъ усиліи создать свое продолжен, соединяясь съ другой, такой 
же простЪйшей формой, онЪ гибнутъ и создаютъ нЪчто новое. Кисло- 
родь, соединяясь съ каліемъ, образуетъ окись калія и т. д. Въ этой 
окиси нЪтъ ни кислорода, использовавшаго калій въ интересахъ своего 
кислороднаго существованія, нфтъ и калія. Также и калій не исполь- 
зовалъ кислорода въ интересахь продолженія и развитія своего жела- 
нія, своей--будемһ говорить, приспособляясь къ человЪческому языку, — 
химической индивидуальности. Тамъ, гдЪ нЪтъ использован!я чего бы 
то ни было въ своихь индивидуальныхъ интересахъ, тамъ н%ть булу- 
шаго, тамъ нЪтъ возможности развитія, возможности господства, тамъ 
одно безконечное настоящее. 

Тамъ могутъ быть попытки господства, попытки къ будущему, къ 
использовано, но эти попытки оканчиваются гибелью индивидуальности, 
и потомъ, новое, разлагаясь на прежде бывшее старое, опять изъ 
прошедшаго возвращается въ то настоящее, изъ котораго началось 
стремленіе къ будущему. 

Эти конкретныя формы какъ бы осуждены на безпрерывное 
настоящее. Онъ соединяются въ конгломераты, организуются по срод- 
ству въ кристаллы, и конгломераты - кристаллы можно разсматривать, 
какъ такое сложеніе простъйшихъ формъ, при которомъ каждая, съ 
большимъ удобствомъ, можеть сохранить свое настоящее. Болыная 
масса простЬйшихъ конкретныхъ формь, объединенныхь въ одно 
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цфлое, спасаетъ входящія въ ея составъ части отъ внЪшнихъ вліяній, 
отъ разрушительнаго дЪйствія другихъ, имъ постороннихь желаній, 
Этимъ кончается міръ бытія. Можно формулировать такъ: міромъ бытія 
управляеть количество желаній--ихь массы. 


П. 


Позвлене сознательной организащи. - - Сознательныя организованныя желанія господ- 

ствуютъ.--Они создаютъ культуру и цивилизащю—какъ обезпечене возможности лично 

жить какъ можно шире, полне и дольше. —Нфтъ ученя о дальнемъ. — Нӛть предста- 
вленія о смыслЪ жизни міра. 


ТРЕТІЙ АКТЬ ТВОРЧЕСТВА. 


Мірь жизни--мірь использованія прошедшаго въ интересахъ будущаго, Мірь культуры 
и цивилизащи. Организованныя сознательныя желанія үправляють обществомъ людей. 


Міръ бытія кончается желаніемъ конкретныхь формъ сохранить 
свое настояшее И тіцетной попыткой использованія вь своихь интере- 
сахь окружаюшихь формъ. Первая попытка использованія ихъ въ 
интересахь своего будушаго создаеть для конкретной формы новое 
отношеніе къ міру--кь міру бытія и жизни. Фактъ использованія соз- 
даеть „я“ и отношенія „я“ не только въ форм взаимод%ьйствія съ 
другими конкретными формами, не имЪющими „я“. „Я“ предполагаетъ 
использованіе, предполагаетъ новое будущее и старое прошедшее. Съ 
появленіемъ „я“ и начинается мірь жизни, начинается цфлесообразная 
дЪятельность. Сначала цълесообразность носитъ стихійный характеръ. 

Желанія жить различныхъ „я“ сталкиваются между собой на почвь 
использованія. Конкретныя формы жизни, стремлясь использовать 
окружающее, каждая въ своихь интересахъ, и чувствуя страхъ за свое 
существоване, какъ обратную сторону желанія жить, стремятся воз- 
можно больше использовать, сдьлать запасы. Запасами этими, накоп- 
ленными въ своемъ организм, первыя простьишія конкретныя формы 
жизни обезпечиваютъ себ% возможно дольшее существованіе. По- 
является стремлене жить возможно дольше. Изъ этого стремленія 
вытекаеть воспроизведеніе своего типа. Типъ этотъ, подъ вліяніемъ 
борьбы за использованіе въ интересахъ своего будущаго, изъ простого, 
не сложнаго, изъ первичной, клъточки, развивается въ разнообразныя 
конкретныя формы жизни. Починъ, иниціатива, уклоненія отъ общаго, 
отъ общей нормы, даетъ иногда преимущества въ использованіи. Эти 
преимущества почина являются болһе сильнымъ и напряженнымъ 
желаніемъ нЪкоторыхъ конкретныхъ формъ жизни. Иниціатива, внес- 
шая новое, благопріятное для жизни въ борьбЪ за использованіе про- 
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шедшаго, въ виду своей нужности, закрБпляется силою традищи и пе- 
редается по наслфдству. По наслдству преданное нужное, если нуж- 
ность продолжаетъ существовать и развиваться, создаетъ потребность, 
вырабатываетъ органы. 

Починъ такимъ образомъ играетъ въ жизни міра огромную роль 
и создаеть все разнообраз!е видимыхь нами конкретныхъ формъ съ 
сложными потребностями и органами, созданными этими потребностями, 
и ставшими теперь источниками потребностей, источниками желаній. 

Общее желаніе конкретной формы жить возможно дольше по- 
родило борьбу за использованіе, развило потребности, создало органы. 
Созданные органы стали источникомъ желаній. Развиваясь, жизнь кон- 
кретныхъ формь, въ ихь высшихъ представителяхъ, гдь столкновеніе 
желаній создало ошушеніе, создала мышленіе, какъ сопоставленіе ошу- 
шеній, создала сложные органы воспріятія ошушеній. Вь этой развив- 
шейся жизни, на высшей ступени развитія конкретныхһ формъ, жела- 
нія, рожденныя фактомъ сушествованія органовь, стали не частными 
проявленіями жизни, не частями цЪлаго, а общимъ подавляющимъ ц%- 
лымь. 

Эти рожденныя органами желанія часто въ жизни высшихъ формъ 
становятся настолько сильными, что устраняють, подавляютъ личную 
иниціативу и весь внутренній міръ желаній человфка. ЧеловЪкъ стано- 
вится рабомъ своихъ потребностей. Въ этомъ выражается широта раз- 
росшагося желанія, выт%снившаго вс остальныя. Такимъ образомъ къ 
формул% „жить возможно дольше“ прибавляется новый членъ —жить воз- 
можно шире. у 

Широта различныхъ потребностей создаетъ полноту жизни, когда 
вся сумма потребностей можетъ быть удовлетворена съ наибольшей 
широтой. И туть является третья часть формулы желанія всего живу- 
щаго: жить возможно полнфе. Часто желаніе жить шире и полн%е, т. е. 
ставить потребности цЪлью своего существованія, закрываетъ основ- 
ное положеніе, самое важное въ мірь жизни: жить возможно дольше. 
И человӛкь, самая высшая и чувствительная форма на земль, обла- 
дающая наибольшимъ количествомъ сознанія, наиболфе увлекается 
средствами, забывая основное стремлене всего живущаго: жить воз- 
можно дольше, и хочетъ погубить будущее въ моментЪ настояшаго. Ста- 
вить, такимъ образомъ, себя въ противорӛчіе съ жизнью, идея которой 
выражается въ использовании прошедшаго въ интересахъ будущаго. 

Это желаніе погубить будущее въ момент настояшаго--есть де- 
генерація жизни, есть переходъ въ небытіе черезь быте, ибо бытіе 
характеризуется отсутствіемъ будущаго. Все оно--одно настоящее безъ 
момента использованія. 
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Живущее не можетъ обойтись безъ этого момента использован. 
Гдь его нӛть, тамъ конкретная форма жизни не можетъ застыть въ 
момент настоящаго, не можетъ стать матеріаломъ для использованія, 
какъ кислородъ и другія формы бытія; она неминуемо гибнеть и черезь 
настояшее переходить вь безвозвратное прошедшее. 

Такъ можеть быть съ конкретной частной формой жизни. 

Въ общей совокупности желанія жить возможно шире и полнЪе 
конкретныхъ формъ одного типа усиливаютъ стремленія къ почину 
и такимъ образомъ способствуютъ тому, что создаетъ, въ дальнЪйшемъ 
развитіи, культуру и цивилизацію. 

Необходимость широты и полноты жизни наглядна и очевидна въ 
момент настоящемъ. Желаніе жить возможно дольше съ развитіемъ 
формъ жизни, создало воспроизводительный типъ — факть п%торо- 
жденія. Дъти — это конкретная форма жизни изъ вЪка въ вікь,- 
жизни вЪчной. Безъ этихь конкретныхь формъ жизнь прекратилась 
бы, и вся полнота и широта жизни погибла бы въ прошедшемъ; на- 
стало бы царство бытія. Почему формулу жизни нужно ставить такъ: 
жить возможно шире, возможно полнзе и возможно дольше. 

И смыслъ широты и полноты жизни— въ возможности жить изъ 
вЪка въ вЪкЪ, въ наидальнфйшемъ обезпеченіи жизни. 

Н%ть этой возможности--и жизнь теряеть смысль и разсыпается 
вь потребностяхь. 

Жизнь при такомъ положеніи слагается изъ частныхъ цЪлей, не 
переходящихъ въ далекое будущее за предфлы личной жизни и не 
имЪфющихся значенія для будушаго, жизни вообще, ея развитя. Эта 
разсыпанная по потребностямъ жизнь, съ ея частными Цфлями, не- 
смотря на видимую полноту въ настоящемъ, безсмысленна, такъ какъ 
вся полнота ея кончается вмЪстЪ съ нею. 

Смыслъ же жизни заключается въ томъ, что положительнаго 
оставляетъ личная жизнь въ конечномъ итог% посл прекращенія лич- 
наго существоваванія. 

Какъ міромъ бытія управляетъ количество суммы желаній, такъ 
міромъ жизни управляетъ качество--сознательныя организованныя же- 
ланія. 

И такь, мірь жизни отличается оть мра бытя двумя особенно- 
стями, вытекающими изъ организованныхъ желаній конкретныхъ формъ 
бытія, какь нЪкоторое къ нему дополненіе: 

1) использованіе прошедшаго въ интересахъ будущаго и отсюда, 
какъ непремънное слЪдствіе,—развитіе стремленія къ использованію; 

2) сознательныя организованныя желанія, независимо отъ коли- 
чества, господствуютъ надъ желаніями сильными по напряженію и 
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преобладающими количественно, но безсознательными, стихійными и 
неорганизованными. 


Масса каменныхъ глыбъ используется растеніями. Маленькіе ли- 
шаи и мхи разрушаютъ каменныя породы. Ихъ мертвыя тла образу- 
ютъ почву, и на ней появляются болһе организованныя травы и, нако- 
нець, многолфӛтнія деревья съ болЪе сложной организаціей. 


Появляются насфкомыя, птицы, звЪри. Организація становится 
сложнФе. Стихійная сознательность, которую мы, люди, называемъ ин- 
стинктомъ, съ развитіемъ формъ жизни все болфе и болЪе наростаеть 
и приближается къ тому, что можно назвать сознательнымъ творче- 
ствомъ. Сюда относится постройка гнфздъ, норъ, логовищъ, воспитаніе 
полезныхъ животныхъ самими животными, какъ тлей муравьями. Тутъ 
приведены примъры господства боле сознательныхъ организмовъ надь 
менЪе сознательными. 


Еще болъе поразительнымъ доказательствомъ господства созна- 
тельнаго организованнаго желанія надь желаніями огромныхъ по сил 
и количеству массъ, представляетъ намъ жизнь высшихъ формъ на 
земномъ шар, жизнь современнаго человЪка. 


Возьмемъ простой примьрь, мимо котораго проходить каждый 
изъ насъ, не оцфнивая его всеобщее значеніе. Одинъ пастухъ пасетъ 
цЪлое стадо коровъ и быковь. Они Ъдятъ скудную траву на тощемъ вы- 
гон; рядомъ зеленые хлЪба, часто даже не обгороженные изгородью; 
соблазняется какая-нибудь корова или быкъ сочною зеленью; крикнетъ 
на него пастухъ, броситъ, въ крайнемъ случаЪ, палку, и быкъ, пос- 
пъшно прячется въ середину стада. Что бы стоило всему сталу 
разбъжаться въ разныя стороны и броситься истреблять пос%вы 
человЪка, удовлетворяя своему желанію поЪфсть сочной зелени, вм%сто 
сожженныхъ солнцемъ остатковъ стебелей. 


Есть и масса желаній, есть и сила, но нЪтъ сознаній и органи- 
заціи сознанія, и они подчиняются сознательному организованному же- 
ланію челов%ка. 


Если мы перейлемъ къ отношеніямъ въ обществЪ людей, мы ви- 
димъ, какъ незначительныя группы въ н%сколько десятковь, много со- 
тенъ человЪкъ, организованныя въ касты или олигархическ!я группы, 
управляли огромными государствами востока. И мы видимъ дальше, 
какъ эти огромныя массы, организованныя въ государства, должны 
были уступать передъ маленькою Греціею и, наконець, когда Греція 
перешла въ наступленіе, она поб5дила весь огромный востокъ. Туть 
опять повторяется, какъ въ жизни личной, такъ въ жизни государствь, 
такъ и въ жизни международной, что сила и количество желаній от- 
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ступаютъ передъ сознательными и организованными желаніями, соста- 
вляюшими часто ничтожное меньшинство. 

Первое условје, или вЪрнЪе, признакъ сознательнаго организован- 
наго желанія,--это интересы сравнительно далекаго будущаго, которо- 
му подчиняются не только интересы настоящаго момента, но и бли- 
жайшаго будущаго. 

Кто не способенъ подчинить свои интересы настоящаго момента 
интересамъ своего будущаго, тоть всегда будеть рабомъ того, или бу- 
деть итти за тЪмъ, кто способенъ отказаться отъ настоящаго для 
дальнёйшаго будушаго, переходящаго далеко за предфлы жизни. 

Люди безсознательно въ этомъ подчинении осуществляютъ идею 
жизни: „все для будущаго“. Если мы разсмотримъ нашу частную лич- 
ную жизнь, каждый факть нашей жизни, буд?>мь ли мы Фсть пищу, 
будемъ ли надфвать платье, будемъ ли строить жилище, будемъ ли за- 
ботиться о какихъ-либо потребностямъ, — мы всегда имфемъ въ виду 
будущее. Настоящее— это только моментъ въ нашемъ сознаніи. Какъ 
только изъ нашего сознанія мы выносимъ наши желая наружу — 
начинаемъ дЪйствовать, мы сейчась же за каждымъ фактомъ нашего дЪй- 
ствія, какъ бы оть желательнаго будушаго переходимъ въ прошедшее. 

Пока мы желаемъ — это будущее. Начинаемъ дАйствовать, оно 
становится прошедшимъ. Этоть переходь будушаго въ прошедшее, 
эта незамфтная для изм®рен!я черта, находящаяся, какъ бы во вре- 
мени, есть наше сознаніе, есть настоящее. 

Настояшее--какь бы лезвіе ножа, отсфкающее постоянно отъ бу- 
дущаго въ прошедшее. Когда наше желаніе не можетъ стать дЪйствемъ, 
не можеть перейти въ прошедшее — это самый мучительный моментъ 
сознанія; хочу—и не могу своего хотӛнія провести въ жизнь, не могу 
создать прошедшаго, какъ почвы для своего дальньйшаго творчества, 
для своего идеальнаго (возможнаго) будущаго. 

Возможное будушее--личный смыслъ жизни; чЪмъ яснфе его воз- 
можность, основанная на факть предшествовавшаго творчества, т%мь 
болһе осмысленна жизнь человЪка. 

Смысль жизни въ дальнемъ и въ само-дальнъйшемъ, какъ кон- 
кретной формЪ будущаго. Наше желаніе жить возможно дольше, про- 
ходя черезь сознаніе и вооруженное всЪмъ ранъе пробрЪтеннымъ 
знаніемъ, организуется въ дЪйствія, разсчитанныя, цфлесообразныя, 
направленныя къ осуществленю черезь близкое къ дальньйшему и 
самодальнЪйшему, къ осуществленю торжества жизни надъ небытіемъ. 

Конечное торжество жизни надъ небытіемъ есть естественный 
выводъ строгаго мышленія сознательнаго субъекта жизни, высшаго 
представителя жизни,--человФ%ка. 
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Рожденіемъ дӛтей я побЬдиль небытіе, какъ фактъ органическаго 
сушествованія. Создавая культуру и цивилизацію я, въ союзЪ съ дру- 
гими, обезпечиваю эту побЪду. 

На почвЪ культуры, въ атмосферЪ цивилизаци появляется воз- 
вышенное ученіе о дальнемъ. 

Успьхи нашей культуры низводять сознательнаго человЬка съ 
высоты его самомнФнія, съ той высоты, съ которой онъ могь считать 
себя цълымъ, на скромную роль незначительной части цЬлаго. Онъ 
чувствуетъ, что онъ безпомощенъ внЪ этой культуры. 

Развитая мысль говоритъ ему, что самъ онъ не можетъ обойтись 
безъ культуры, какъ и безъ современнаго общества людей; общество же 
людей можетъ обойтись безъ него. 


Ш. 


Появляется ученіе о дальнемъ. — Появляется представленіе о смысль жизни міра. — Со- 

знательныя организованныя желаня поднимаются до высоты религіи и знанія.--Я часть 

вселенной. Человфкъ благоустроитель вселенной. — Послфдняя, самая высшая ступень. 
сознательныхъ самосознающихъ свой смысль жизни конкретныхъ формъ. 


ЧЕТВЕРТЫЙ АКТЪ ТВОРЧЕСТВА. 


Теперь наступаетъ четвертый актъ творчества. — Мірь сознательнаго направленя жизни 

къ конечному торжеству ея надъ не-бытіемь. — Мірь благоустройства жизни. Сохраненіе 

и развитіе психическихь силь человфка для благоустройства земного шара для жизни и 

самой жизни на немъ. Мірь общенія со вселенной, путемъ знанія для не многихь и рели- 
гіознаго чувства для многихь, для управленія вселенной. 


Міромъ жизни, вообще, а въ обществЪ людей, въ особенности, 
управляютъ сознательныя организованныя желанія. Эти сознательныя 
организованныя желанія господствуютъ, независимо отъ своего коли- 
чества, силою качества надь желаніями менће сознательными, мене 
организованными. 

Это широкое обобщеніе изъ всей жизни міра поднимаетъ энергію 
самой сознательной части человЪуества, какъ высшей формы жизни на 
земл. Человфкъ на высотЪ этого сознанія, какъ одно изъ безконечно 
малыхъ слагаемыхъ огромнаго сознательнаго цфлаго всего человӛчества, 
обитающаго на земномъ шар%, чувствуетъ себя въ союзЪ всЪъхъ подоб- 
ныхъ ему, чувствуетъ себя способнымъ къ благоустройству земного 
шара для жизни на немъ. 

Культура и цивилизація, которыхъ достигло теперь человЪчество, 
только подготовительныя ступени, по которымъ человЪкъ возвы- 
сился до благоустроителя земного шара. 
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Ученіе о дальнемъ, есть та новая религія, которая объединяетъ 
человька его трудомъ съ далекимъ будущимъ и воодушевляетъ къ 
благоустройству земного шара; къ использованію всего, что существуетъ 
на земномъ шарЪ въ интересахъ возможно дальнЪйщаго обезпеченія 
жизни на немъ. 


Для возможно дальнйшаго существованія земного шара, какъ 
квартиры всего живущаго, человьку необходимо будетъ заняться: 1) 
использованіемъ всЪхъ дЪйствій на земной шаръ космическихъ т%ль, 
дЪйствій, которыя теперь, можетъ быть, часто погибаютъ неисполь- 
зованными, и 2) сохраненіемъ психическихъ силъ человЪка и развитіемъ 
ихъ, этихъ психическихъ силъ человЪка, для чёго нужна такая орга- 
низація всЪхъ обитателей земного шара въ одно общее цьлое, при 
которой не растрачивались бы силы на борьбу за господство одной 
части человЪчества надъ другою, а все направлялось бы на господство 
человЪка, какъ управителя земного шара, надь всЪмъ нечеловЪческимъ 
міромъ жизни земли, а потомъ и вселенной. 


Этой сознательной организаціей всьхь обитателей земного шара, 
направленной къ использованію прошедшаго въ интересахъ самаго 
отдаленнаго будущаго, переходящаго далеко за предьлы настоящаго, 
какъ момента дьятельности днесь живущихъ, психокосмическая теорія 
міра уясняетъ роль личности, объединяя цьль личной жизни, ея смыслъ, 
со смысломъ жизни міра, и даетъ, такимъ образомъ, основу религіи 
знанія. 

Когда міропониманіе человфка выражалось въ терминахъ: силы, 
матер!и и закона, роль личности въ жизни и истори представлялась 
какой то неясной и запутанной. 


Въ самомъ ДЪЛЪ, какое значеніе имфетъ личность, если всьмь 
управляють каке-то законы, законы, отдфлимые отъ желанія чело- 
вЬка, отъ его сознательныхъ организованныхъ желаній. 

А между тЬмъ, ни велъніе Бога, ни законы развитія общества 
безъ личности--не возможны. 

Тутъ являются непримиримыя противорЪч1я. 

Личность хочеть одно, законъ и велЪніе Бога предписываютъ 
другое. 

Откуда же взялся этоть законъ? Не есть ли этотъ законь слЪд- 
ствіе безсознательнаго желанія, желанія стихійнаго, сильнаго своей 
стихійностью: „жить возможно дольше“? 

Это желаніе „жить возможно дольше“ сталкиваясь съ другими 
желаніями: „жить возможно шире“ и „жить возможно полнЪе“, со- 
здаетъ борьбу этихъ желаній. 
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У одного и того же человфка въ разное время побЪждаютъ то 
одни, то другія желанія; то онъ хочетъ „жить возможно дольше“, то 
хочетъ „жить возможно шире“, то „возможно полне“. 


Эта неустойчивость есть признакъ отсутствія сознательности и 
организаціи. Ч%мһ выше организація, чЪмъ сознательнЪе организован- 
ныя желанія, тъмъ они дальше уходятъ въ будущее, тъмъ больше под- 
чиняють себ% желаніе жить возможно шире и полн%е. 


То, что мы называемъ высшей жизнью, то, что мы называемъ 
закономъ, какъ велЬніемъ Бога, —это и есть организованныя желанія, 
переходящія въ далекое будушее. 


Это законъ потому, что самая жизнь есть процессъ использованія 
прошедшаго въ интересахъ будущаго. 


Изь этого опредьленія жизни естестественно слЪдуетъ, что всә 
то, что истрачиваеть прошедшее вь интересахь настояшаго, т. е. вь 
интересахъ полноты и широты, то погибнеть въ прошедшемъ, не 
будетъ имЪть своего будущаго, а войдетъ въ будущее другого, будущее 
того, кто используеть это стремленіе къ полноть и широтЪ своихь 
интересовь, тфхъ, кто используетъ эти стремленія другихъ въ интере- 
сахь самаго отдаленнаго будушаго, вь интересахь благоустройства 
жизни на земномъ шарЪ, какъ части вселенной. 


И можетъ быть, когда организащя человЪчества достигнетъ такой 
степени совершенства, что все будетъ приспособлено къ благоустрой- 
ству жизни на земномъ шар%, и когда во внутренній міръ человЪка 
пройдеть сознаніе, что онъ часть вселенной, и, какъ часть, получаеть 
самоудовлетворене въ дӛятельности, направленной къ торжеству своего 
цфлаго, къ торжеству. жизни надъ небытіемъ, тогда, въ тЬ отдаленныя 
будушія времена, человъкъ, какъ обитатель земного шара, можетъ быть, 
найдеть пути войти въ сношеніе съ другими, возможными обитателями 
другихъ небесныхь тЪлъ и вмЪстЬ съ ними въ солидарномъ трудь 
займется благоустройствомъ вселенной для обезпеченія жизни въ ней. 


Когда мы, человфки, поймемъ, что мы единственные благоустрои- 
тели жизни на землЪ и приступимъ къ благоустройству жизни на ней, 
тогда мы увидимъ, что земля благоустроена быть не можетъ изъ вЪка 
въ вЪки, пока мы не займемся благоустройствомъ вселенной. 
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ІУ. 


Есть желаніе, — Нӛть самоопредћленія. —-НЬтъ выбора.—Масса желанй— готовая среда, 
передающая съ быстротой безь измЬренія постороннія ей желанія. Эти желанія сколь- 
зять по поверхности конкретной формы, не самоопредфлившей еще себя. Такая форма— 
үслужливый свободный рабъ, она, форма эта, свободна въ рабствь своемъ потому, 
что не опредфлила себя. Это космическая пыль или міровой эфирь.--Первый актъ 
образованія конкретной формы желанія.--Желанія безъ самоопредфленя. (Одно желаніе 
не создаетъ хаоса.--Хаось появляется какъ стремленіе къ самоопредӛленію).--Готово ли 
къ воспріятію? — Или просто напряженное желаніе безь самоопредЪленія -кь свободы 
безь обязательства самоопредфленя—анархизмъ космическій. 


ПЕРВАЯ КОНКРЕТНАЯ ФОРМА *). 


Мы кончили послЪдней возможной степенью возможнаго органи- 
зованнаго желанія жить въ самомъ отдаленномъ будущемъ своею дЪя- 
тельностью въ настоящемъ. Съ этой идеальной высоты высоко-созна- 
тельнаго организованнаго желанія мы посмотримъ на весь путь раз- 
витія желанія до настоящаго момента. Мы видимъ первую, доступную 
нашему изученію конкретную форму желанія съ моментомъ самоопре- 
дЪленія, и, какъ съ слъдствіемъ этого момента самоопредӛленія, съ 
выборомъ. Это мірь Бытія, міръ желаній, понимаемый человЪкомъ въ 
формЪ химическаго сродства и кристаллизащи. 

Дале, мы видЪли вторую ступень, гдЪ къ этимъ формамъ жела- 
ній прибавлялось использоване прошедшаго, т. е. уже желаній, при- 
нявшихь въ себя другія конкретныя формы въ интересахъ своего буду- 
шаго. Это міръ жизни. 

Мы видЪли, какъ постоянно въ этомь мірь жизни растенія, жи- 
вотныя, и наконець человЪкъ, по мӛрь развитія сознательности и 
организаціи своихъ желаній въ цЪлесообразныя дЪйствія, подчиняли 
себъ менЪе организованныя желанія, господствовали и управляли ими. 

И наконецъ, мы дошли до того идеальнаго будущаго, теперь не 
существующаго, но вполнф возможнаго, когда сознательныя организо- 
ванныя желанія будутъ управлять сначала организаціей жизни на зем- 
номъ шарЪ, а потомъ всей вселенной. 

На основаніи знанія мы можемъ дЪлать эти обобщеня изъ фак- 
товь прошедшаго и заключенія къ будущему самому отдаленному. 


*) Мы поставили умышленно первую ступень творчества въ конц нашей 
схемы изслЪдованія; ибо пройдя мыслью отъ боле обсл%дованныхь ступеней раз- 
витія конкретныхъ формъ, мы яснЪе представимъ ту низшую, существоване которой 
несомнфнно,—но еще не опредћлены и не могли быть опредфлены ея особенности 
пока не было схемъ психокосмическаго пониманя міра. Познакомившись въ самыхъ 
общихъ чертахъ съ психокосмической теорей м!ра, намъ ясна и эта прямо конкрет- 
ная форма быти. 
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Первая форма, доступная нашему изслЪдованію, —желанія съ момен- 
томъ самоопредӛленія и выбора. 

Умъ человфка, стремящійся къ познанію, не можетъ остановиться. 
Человькь задаеть себЪ вопрось: какъ появились эти первыя конкрет- 
ныя формы желанія? 

Если есть конкретныя формы желанія съ моментомъ самоопредь- 
ленія и выбора, и мы ихъ наблюдаемъ и изучаемъ, то естественно 
предположить, что еше могли быть болһе низшія конкретныя формы 
желаня, гдь н%ть самоопредьленія, и потому не можеть быть 
выбора. 

Такая конкретная форма можетъ существовать и дЪйствительно 
существуетъ. Ея существованіемъ можно будетъ объяснить ту быстроту, 
съ которой проходять свЪтъ, электричество и передается взаимное 
тяготӛніе космическихь тЪлъ на огромное пространство. 

Такое не опредълившееся желаніе, выраженное въ конкретной 
формЪ, въ силу отсутстыя самоопредЪленія, будетъ обладать высокой 
подвижностью полученія, и передача дЬйствія на нее, эту конкретную 
форму, постороннихъ ей желаній будетъ происходить съ быстротой. Въ 
моменть полученія постороннев ей желаніе становится какъ бы ея 
собственнымъ. Она, эта конкретная форма, какъ бы считаетъ его своимъ; 
отсутствіе выбора не даеть возможности задержать это дӛйствіе на 
нее, и она, эта первичная конкретная форма, съ такой же быстротой, 
какъ воспринимала, передаетъ его. 

Этоть моментъ воспріятія и передачи внф измЪренія времени. 

Какъ все, какъ всякая конкретная форма, и эта конкретная форма 
занимаетъ пространство; отсутствіе самоопредфленя и выбора устра- 
няетъ самый вопросъ о времени, или, по крайней м%р%, сводитъ его 
на неизмфримо малую величину, и потому, передача другихъ желаній 
этой конкретной формой производится съ наибольшей быстротой. Ея 
существованіемъ объясняются многія явленія въ космическихъ про- 
странствахъ и на земномъ шар. 

Эта тонкая форма проникаетъ всЪ вещества и способствуеть 
своею неустойчивостью и неопредьленностью тому, что мы и въ нашей 
атмосфер можемъ воспринимать дЪйствія на нась космическихъ тЪлъ. 

Когда эта конкретная форма въ міровыхь пространствахъ не 
стӛіснена въ своей подвижности, она точно и быстро передаетъ всь 
обнаруживанія космическихь тЪлъ. 

Когда она ст%снена безсознательными желаніями конкретныхь 
формъ, желаніями безъ момента использованія, но съ моментомъ само- 
опредЪленія и выбора, тогда она передаеть эти дЪйствія съ меньшей 
быстротой и точностью. 
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Когда эта подвижная конкретная форма проникаетъ черезъ массы 
конкретныхь формь, соединенныхъ въ плотныя комбинаціи съ боль- 
шимъ моментомъ сопротивленія, ея неустойчивость, подвижность ст%- 
сняется все болһе и болће и, наконецъ, она ограничиваеть свою дЪя- 
тельность только передачей самой примитивной формы желанія, кото- 
рую мы обозначаемъ всемірнымъ тяготЬніемъ, и потому массы органи- 
зованныхъ тЬлъ, организованныхъ въ узкомъ смыслЪ растительнаго и 
животнаго царства, даже въ незначительной толщин, не способны 
передавать черезъ себя ни свЪта, ни теплоты, ни электричества, а 
только одно всемірное тяготФніе. 

Откуда появилось это желане безъ момента самоопредьленія и 
выбора? 

Мы говоримъ: „я не знаю“. 

Придетъ время, усовершенствуются методы и орудя нашего изслЪ- 
дованія, болһе разовьется наша мыслительная способность; художе- 
ственное объемное мышленіе, теперь достояніе немногихъ исключитель- 
ныхъ личностей, станетъ достояніемь многихъ, большинства; область 
широкихь жизненныхъ обобщен открыта будетъ для массъ личностей, 
и мы, въ солидарномъ труд, въ области знанія достигнемъ такихъ же 
поразительныхъ результатовъ, какихъ достигли въ нашей теперешней 
вньшней культурЪ. 

РаздЪленіе труда создало науки, науки создали вньшную культуру. 

Объединеніе зная разрушитъ рамки наукъ и сильная образная 
объемная мысль создастъ новую область; это будетъ уже не философія, 
а софія самой жизни. 


И мы подойдемъ, вооруженные современнымъ знаніемъ, къ рЪше- 
нію тАхь вопросовъ, которые въ своемъ безсилій рьшить ихъ пытли- 
вою мыслью, люди называли проклятыми или, отказываясь рЪшить 
ихъ на почвЪ знанія, погребали въ вьр%. 

Теперь эти вопросы на пути къ рфшеню. Предчувствуется одними 
возможность рЪшенія, у другихъ уже готовы схемы таковыхъ рЪЬшеній, 
и вопросы изъ проклятыхъ становятся благословенными, ибо рьшеше 
ихъ уясняеть смыслъ жизни и тЬмъ даетъ личности возможность цфле- 
сообразно и разумно направить свою дфятельность — осмыслить свою 
жизнь, понявъ содержаніе простой формулы: ,Я--часть цвлаго, и смыслъ 
моего существован!я въ торжествЪ этого цфлаго“. 


Конецъ. 


Гипнотизмъ. Врачь П. В. Каптеревъ. М. 1909. іп 89 стр. 204. 
Ц. 1р. 25 к. 


Въ своей книгь П. В. Каптеревь выступаетъ противъ воззрьній 
Нансійской психологической школы, выразительницы современнаго 
господствующаго научнаго взгляда на гипнотизмъ, какъ на результатъ 
воображенія, самовнушенія даннаго лица. Но не соглашается онъ и съ 
ба1рёііег'ской школой, которая, во главь съ Шарко, Ришэ, Ферэ и 
Бинэ, разсматриваеть гипнозъ, какъ патологическое, бол%зненное 
состояніе, какъ искусственно вызванный нейрозъ—видоизмфнеше истеріи. 

П. В. Каптеревъ, подъ вліяніемъ экспериментовъ, пришелъ къ 
выводу, что гипнозъ не есть ни результатъ внушенія, ни самовнушенія, 
ни проявленіе только одной стороны человӛка — его психики, а есть 
результатъ непосредственнаго воздьйствія живыхъ клЬтокъ одного орга- 
низма на живыя клЪтки другого, воздЪйствія чисто кльточнаго, физико- 
химическаго. Это вШяне- гипнотическое состояніе — какъ своеобраз- 
ный синтезе энергій живыхъ клЪтокъ одного организма съ энергіями 
живыхъ клЪтокъ другого организма, появляясь независимо отъ желанія 
какъ гипнотизера, такъ и гипнотизируемаго, по существу остается 
совершенно невфдомымъ, ибо неизвЪстно, какими процессами въ клЪт- 
кахъ двухъ субъектовъ обусловливается появленіе гипнотическаго со- 
стоянія. Логическимъ выводомъ изъ положеній П. В. Каптерева является 
невозможность для всякаго субъекта быть гипнотизеромъ или гипноти- 
зируемымъ. И этотъ выводъ подтверждается опытами автора книги. 

Гипнотическое состояніе не есть внушеніе, не есть воздЪйствіе 
на психику человфка, но оно облегчаетъ въ большинствь случаевъ 
внушеніе, если послЪднему не препятствуютъ тЪ, пока таинственные, 
процессы, которые протекаютъ въ клЪфткахъ. Физіологическимъ спут- 
никомъ гипноза является раппортъ, сильно выраженное обшеніе гип- 
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нбтизера и гипнотизируемаго и интенсивное обострене всЬьхь чувствь 
посльдняго по отношенію къ личности гипнотизера. 

П. В. Каптеревъ продолжаетъ изсльдованія въ области гипнотизма, 
и сльдуеть пожелать ему скорЪфе достигнуть тЪхъ цьнныхь открыт, 
которыя предчувствуются въ его безпристрастныхъ, постоянно крити- 
куемыхъ и провфряемыхъ выводахь, предлагаемыхъ читателю. 


„Россія“ 8 декабря, 1909 г., № 1243. 


Изречения Магомета, не вошедшія въ Коранъ. Перев. съ англійскаго. 
Изд. „Посредника“, № 762. Москва. 1910 г. Цна 12 коп. 


Въ Индіи Абдулахомъ-Аль-Сураварди составлена книга изреченій 
Магомета. Печатаемыя въ русскомъ перевод извлеченія изъ этой книги 
выбраны Л. Н. Толстымъ, какъ содержащія въ себЪ истины, наиболЪе 
общія всЪмъ религіознымъ ученіямъ. 


Мистика преп. Симеона Новаго Богослова. П. Аникіевъ. Спб. 
1906 г. Ц%на 15 к. 


Классикь православной мистики и канонизированный святой, пр. 
Симеонъ Новый Богословь (1025 — 1092 гг.) призываеть всњхѕ къ 
тЪсному, живому и ойытному единенію съ Богомъ, причемъ даетъ 
много указаній, какъ достичь этого опытнаго мистическаго воспріятія. 
Между прочимъ онъ полагаетъ, что лишь подготовивъ себя подвигомъ 
личнаго нравственнаго самоусовершенствованія, можно браться за 
„живое“ общественное дЪло и служеніе. Къ ортодоксальнымъ взгля- 
дамъ пр. Симеона принадлежитъ утвержденіе, что подлинное мистиче- 
ское воспріятіе возможно лишь въ одномъ православномъ христіанств%. 


К. Күдрявцевь. 


Редакторъ-Издательница А. А. Каменская. 
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